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परमात्म-आरती 
35 जय जय गअविकारो । 


जय जय अविकारी, स्वामी जय जय अ्रविकारी । 
हितकारी भयहारी, शाश्बत स्वविहारी ४४-** ॥ ठेक है: 
काम क्रोध मद लोच न माया, समरस सुखघारी । 
ध्यान तुम्हारा पावन, सकल क्लेशहारी ॥॥ १५१॥ 8४” 
हे स्वभावमय जिन तुमि चीना, भव सनन्‍्तत्ति टारी। 
तुब भुलत भव भटकत, सहत विपति भारी ॥ २॥ ४४“० 
परसम्बध बघ दुख कारण, करत अहित भारी । 
परमब्रह्म का दर्शन, चहुं गति दुखहारी ॥| हे ॥ 3७ ** 
ज्ञानमूर्ति हे सत्य सनातन, मुनिमन सचारी । 
निविकल्प शिवनायक, शुचिग्रुण भण्डारी ॥ ४ ॥ ४४“ 
बसो बसो हैं सहज ज्ञानघन, सड॒ज शातिचारी । 
टलें टलें सब पातक, परबल बलघारी ॥ ५॥ ४४*** 


नोट--यह आरती निम्ताकित अवसरोपर पढी जाती है-- 
१- मन्दिर आदिसे आरती करनेके समय । 
२- पूजा, विधान, जाप, पाठ, उद्घाटन आदि मंगल कार्योमि । 
३- किसी भी समय भक्ति-उमगमे टेकका व किसी छद॒का पाठ । 
४- सभाओमसे बोलकर या बुलवाकर मगलाचरण करना 
५- यात्रा वदनामे प्रभुस्मरणसहित पाठ करते जाना । 
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फक्रफफ़ा प्म 
नी मा 

फफ्फ्ाफक्फा 

धायफ 

क्र प्रमफा 


(३) 


॥; 


सम्पादकीय 

अध्यात्मयोगी, न्‍्यायतीर्थ परम पृज्य ग्रुर्ेव श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महा- 
राज? का वर्तेमान युगमे श्राध्यात्मिक जगतमे एक विशिष्ट स्थान है । कठिनसे कठिन विषयों 
पर उनके प्रवचन सरल व सुबोध भाषामे श्रब तक झनेको बार प्रकाशित हो चुके हैं । यह 
प्रवचन भी उसी श्यू खलाकी एक कडोी है । ध 

-. चारित्रपाहुड प्राकृत भाषाका एक कठिन ग्रन्थ है। इस ग्रन्थमे जैसा कि नामसे ही 

ज्ञात होता है चारित्रका गाथाओ्रोके रूपमे वर्णत है । 'सम्यग्दर्शन तथा सम्यरज्ञानपुवंक अपने 
स्वरूपको निरखने वाला तथा श्रपनेको मात्र ज्ञान अनुभवने वाला निश्चित रूपसे श्रनत भ्रानद 
के धाम मोक्षको प्राप्त करता है? यह वाक्य इस प्रवचनका कितना सुन्दर तथा हृदयगमकारी 
कथन है । स्वरूपाचरण चरित्र तथा सकल सयम चारित्रमे क्या अन्तर है ? सागार व निरा- 
गार संयम चारिश्न क्या है ? इस सभोका वर्णान इस ग्रन्थमे भली-भाँति सरल सूबोध शैलोमे 
किया गया है । 

प्रत्येक पैरेग्राफके प्रारभमे शीषंक दिया गया है ताकि परेग्राफकी विषय सामग्रो भली 
भाँति समभमे झा जाये । इससे इस ग्रथकी उपयोगिता श्रोर बढ गई है। मैंने इस ग्रन्यका 
प्रफ रीडिंग किया है । अल्पञ्ञ होनेके कारण कुछ ऋ्रुटियाँ रह सकती है । प्रत आप श्रपनी 
प्रतिमें सघारकर मुझे सूचित करनेका कष्ट कर । 

यह ग्रन्थ प्रत्यन्त उपयोगी है । इस ग्रथका अध्ययन करने वाला निश्चयत्त सर्व 
सकटोसे सदाके लिए छूट जावेगा ऐसा मुझे विश्यास है। आशा है आपको इस ग्रन्थका अध्य- 
यन अपने सहज चित्स्वरूपके अ्रनुभवमे सहायक होगा । 

-पिवत्र कुमार जेन 





चारित्रपाहुड प्रवचन 


प्रवक्‍ता--भध्यात्मयोगी, न्यायतीर्थे, सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्री 
पूज्य श्री १०४ क्षु० मनोहर जी वर्णी 
- “सहजानन्द महाराज 


22] 


सव्वण्ठु सच्बदसी णिम्मोहा वीयराय परमेट्री । 
बदित्तु तिजगवदा श्ररहता भव्वजीवेहि ॥ १.॥ 
णाण दसगणा सम्म चारित्त सोहिकारण तेमि ।. 

, मुक्खाराहणहेउ चारित्त पाहुड वोच्छे ॥ २ ॥ युग्मम्‌। 

( १ )-चारित्रपाहुड प्रन्यके समगलाचरणमे सर्वज्ञ श्ररहंतदेवको देवको वन्‍्दन--पह 
चारित्रपाहुड नामका ग्रन्थ है, इसमे चारित्रको विधियाँ बतायी जायेंगी ॥ इस चारित्रपाहुड 
ग्रन्थसे पहले मंगलाचरण किया है कि श्ररहंत परमेष्ठीकों बदना करके चारित्रपाहुड कहेगे ।' ये 
प्ररहत सर्वज्ञ हैं। ,तीन .लोक त्तीन कालके समस्त 'पदार्थोके जाननहार हैं। चारित्रपाहुड जो 
कहा जायगा सो स्वज्ञ देवकी बाणीकी परम्परासे श्राया हुआ ही कहा जायगा । इस बातका 
सकेत देनेके लिए भ्ररहंतकी वंदनामे सर्वप्रथम सर्वेज्ञ" शब्द कहा है, क्‍्योक्रि वाणो उसीकी 
ही प्रामारिक होती है जो स्वेनज्ञ श्रौर वीतराग हो । यहाँ वीतरांग, विशेषण शब्द प्रथम कहा 
गया । ये दोनों ही मुख्य बनकर यह बात बतला रहे,हैं कि जो वीतराग ,हो, सर्वज्ञ हो उसकी 
वाणी ही निर्दोष है श्लौर उस वाणीकी परम्परासे चला आया व्याख्यान निर्दोष है। वह चारित्र 
पाहुड ग्रन्थ, ऐसा ही ,निर्दोष विषय है । जोःसम्रस्त ;पदार्थोकों जाने उसे सर्वज्ञ कहेते हैं। सर्वज्ञ 
-झौर 'वीतराग इन दो में पहले बीततराग बनता-है भ्रौर बादमे संवेज्ञ होता है। बीतरांग हुए 
बिना सर्वज्ञ कोई नही हो सकता । राग रखते हुए, एक-एक पदार्थंकों ऋमसे जान:जानकर सब 
पदार्थोंकी कोई जान ले ऐसा कभी सभव नही है, किन्तु सर्वे राग छोडकर केवल एक अ्रवि- 
कार सहज चैतन्य स्वरूपका ही ध्यान रखे तो पहले वीतराग्रता प्रकट होती-है, 'और पश्चात्‌ 
संवेज्ञता होती है । यद्यपि वीतराग १२ वें गुणस्थानमे हो जाता।-१६ वें गुरास्थानमे भी हो 


। || ह 
२ | चारिश्रपाहुड प्रवचन 


॥७७. 4 


जाता है, पर शअसत्य वचनयोग १२ वें ग्रुणस्थान तक बताया है, सत्य वचनयोग भी है, 
असत्य वचन योग भी है, तो यद्यपि यह अ्रसत्य वचन रागकृत नही किन्तु श्रल्पज्ञताके कारगणा 
यह झसत्य योग रहता है । तो सर्वज्ञ हुए बिना उसकी वाणी प्रामाग्गिक नही और जो कुछ 
ग्रन्यथमे कहां जाय वह सर्वज्ञकी वांणीका परम्पराक्ता हो तो वह निर्दोष होता है । 

(२) सर्वज्ञताके लाभका साधन श्रेविकार सर्वज्ञतास्वभावका आश्रय--सर्वज्ञता केवल 
ग्रात्मज्ञ बननेसे होगी । स्व पदार्थोकों जाननेक्ना विकल्प रखकर सर्वज्ञता नहीं बन सकती । 
श्रात्माका स्वरूप सर्वेज्ञताका ही है। इम ग्रात्माका स्वभाव है प्रतिमास करना। किसका प्रति- 
भास ? जो सत्‌ है उसका प्रतिभास होना । चाहे वह सामने हो, चाहै पीठ पीछे हो या नीचे 
ऊपर हो, कही भी पदार्थ हो, जो पदार्थ, है वह ज्ञानका विपय बनता है । तो इस समय 
चूकि रागद्वेषके सस्कारमे पला श्राया है, ज्ञानावरण कर्मका बिपांक चला श्राया है तो यह 
जानस्वभाव कुछ तिरोहित हो, गया । साधारण ज्ञान हो पाता है, पर जिस काल रागद्ेषका 
सस्कार मिट जायगा । ज्ञानावरण कर्मका सत्त्व समाप्त हो जायगा तो निरावरण होनेसे /यही 
ज्ञान पूर्णो सर्वज्ञ हो जायगा । अरहन परमेष्ठी सं है। इस मगलाचरणमे अरहत परमेष्ठी 
का क्यो स्मरण किया है ? इस- कारण स्मरण किया कि उनका; स्मरण कराकर श्रोताशोरों 
यहाँ विए्वास बनता है कि यह श्ररहत परेमेष्ठीके वचनोमे से -कहा जा रहा है, श्रौर यह 
चारित्रपाहुड प्रामारिक : ग्रन्थ है । दूसरी बात जिसकी कृपासे, उपकारसे उंपकृत होकर ये 
श्राचार्य कुन्दकुन्ददेव ऐसे ज्ञानका वेभव.,,पा रहे है वह उपकारी 'प्रभुका विस्मरण कंसे कर 

सकेगा ? तीसरी बात यह “है कि भला कार्य करनेके लिए +किसी भलेका स्मरण' किया जाय 
तो'उस कार्यमे निविष्नता रहती है | श्रात्मामे बल बढता' है ।' इन सब बातीसे यहाँ अरहत 
“द्ेवको नमस्कार किया गया है। ये प्रभु स्वंज हैं श्र्थात्‌ लोकके “समस्त पदार्थोके नावंनहार 
हैं ।।जानन किसे कहते हैं ? जिस जाननका यंहाँ जिक्र ।क्रिया जा रहा है वह जानेने- यहाँ 
ससारी जीवोने त्ही पाया जाः रहा है। यद्यपि जानन बिना कोई जीव है नही भ्रौरं जो कुछ 
भी, विचार विकल्प, बन रहे हैं वे!सब ज्ञानमे ही लद गए हैं ।- जाननःन हो तो राग द्वेष भी 
कहाँसे बने ? लेकिन विज्ञार' विकल्प वाला जानना शुद्ध जानन नहीःहै ॥. शुद्ध जाननेमे किसी 
पदार्थ विषयक विकल्प ,नही रहता । /न उसके प्रति रागद्वेष रहताः। “वह कहलाता है शुद्ध 
४जानन । तो जब श्रात्माकी स्थिति शुद्ध जानन्तकी, होती है लो वहाँ 'सर्वेशता लकटटे होती है। 
तो येअरहत प्रग्ञ सर्वज्ञ हैं" बा 7७ चर ि मी हा 
7, ' (३) सर्वदर्शी अरहतदेवको वदत-न्ञ्ररहत' मिंगवान स्वेदर्शी हैं; सबको देखने 
।वाले हैं। यहाँ देखनेका)मतलब भ्रांखोसे देखना नही'है, किन्तु सर्व'पदार्थोकी सामान्य: ख्ति 


गायों एपर हे 
भास करते वॉला । अन्न सर्वे पदर्थोकी सोमान्य प्रतिभास किस विधिसे होतां है इस परे 
विचार केरता ? यदि पेदार्थोकी ओर ही ग्रांकरषित होंकेर इन पदार्थोंकों हो देखंकर निहार 
'करं इनके बारेमे प्रतिभास करे कोई तो वह प्रतिभास तो "विशेष हो जायगो 'सामान्य न 
रहेंगा। तो स्व पंदार्थोका सामान्य प्रतिभासे किस ' ढगसे होता है प्रभुमे । वह प्रभ्चन समस्त 
पंदार्थोको जाना और सर्व पदार्थोकि जाननहार अपने ग्रात्माका प्रतिभांस किया 'तो उस प्रति 
भासंमें सांरे पर्दार्थोका प्रंतिभास भा गयो । जैसे कोई दर्षरोमे ही निहारकर सर्व चौंजोक॑ा 
प्रतिभास केर लेती है कि 'इतने लडंके खडे, 'भीत॑ 'पर 'ये चींजें टगी, एक तो यह ढग॑ है सब 
वचीजोर्का प्रतिभास होनेंका और एक यह ढगे है कि' मुंडकर देख लिया कि कौन कोर्न लोग 


न 


अंक 


का प्रतिभास करने के दो ढंग है कि सोधे उन्ही चीजोकों प्रतिभास कर लिया या दर्पणकी 
हो निरख ले जिप्तमें कि सब चीजोंका फोटो'ध्रोया हैं तो ईस तरहंसे यहाँ भी समझ्िये प्रति 
'भात'करनेकी दो विधियाँ है! एक्र तो समंस्त पदार्थोका सोधा ही प्रतिभास करें और एक 
समस्त पदार्थ जिस शब्नात्मामे प्रतिभासित हो रहे है ऐसे प्रत्तिमास्तित हो रहे इस घामको प्रति 
भासित करेंले, एक यो संबका प्रतिभास हैँ। तो 'सबके जाननहार आत्मांका प्रतिभास करना 
यह तो हुप्रा दर्शन औरें सीधा ज्ञानके विपयमे जानने हो 'रहा, यहं हुम्नमां ज्ञान । ऐसा ज्ञान 
दर्शन युवपत हो रही सो केवल प्रभ्ुुके ही 'होता है । छद॒मस्थोंके दर्शशनको विधि कुंछ शौर 
बन' ज॑ती है । बिल्कुल अलग नेही बनती किन्तु निस्टता लिए हुए है ।" जैसे भिन्‍्ने-भिन्‍ने 
पर्दार्थेकिं ज्ञान किये जा रहा तो ज्ञानसे तुरन्त पहले उंर्स ज्ञानके लिए उद्यम छूप जो प्रात- 
भास है वह'दर्शन' होता है | तो ये प्रभ्नु सर्वदर्शी हैं। ४४ अर 
(४ ) निर्मह भ्रभुकी घेंदन--प्रभुको नमस्कार : करके चारित्रपाहुईड ग्रे्यं कहा जा 
रहा,” उन भअरहत प्रमुंकी विशेषत्ता बतेला रहे ॥ ये प्रभु निर्मोह हैं, इंनके दंशंन 'मोह नही 
है । दर्शन' मोह: तो बहुत' ही पहले नष्ट हो गया था क्षार्यिक सम्यकत्वं होते समय ही दर्शन 
मोह नष्ट था। उसके बाद चारित्रमोहका विनाश हुंओा । सर्व मोहसे रहित हुए, पर निर्मोह 
शब्द कहनेसे उस दर्शनमोहसे «रहितपनेकी बाद.दिलायी गई है प्रभु निर्मोह है प्रभु वीतराग 
हैं, चारित्रमोहंसे अलग है । यह-बांत चौथे विशेषणमें कही जायंगी । तो जब रागरहिंत॑पने 
की बात अलग /विशेषणमे कही गई है तो: निर्मोह शब्दंसे यह बेति विशेषतंयां लेना कि बह 
दर्शनमोहसे रहित है । दर्शनमोह मायने सम्यग्दर्शन न होने दे, ऐसी बेसुधी 'रखनी; 'बेहो शी 
का नाम है मोह । राग और मोहमे -यही तो श्रन्तर है। प्रीति करनेका नाम है राग शोर 
बेहोश हो जानेका नाम है मोह'। मोहमे भी 'राग चेंलता है, 'पर्र अपने श्रोपकी ओोरसे बेहोंश 
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होकर राग चलता है तो वहाँ मोह श्रौर राग दोनो ही एक साथ वन रहे हैं। मोहका प्रभे 
है बेहोशी । दर्शनमोह---भ्ररहतदेव दर्शनमोहसे रहित हैं । जिसके दर्शनमोह है श्रात्माकी सुध 
नही है वह पुरुष राजा भी हो, धनिक भी हो तो भी गरीब है, श्राकुलतावान है | ससारमे 
रुलने वाला, दरिद्र है। घनी था राजाको देखकर जो ईर्ष्या रखता कि ऐसा मैं क्‍्यो।न हुप्रा 
यह क्यो श्रागे बढ गया, वह ईर्ष्या रखने वाला भी गरोब है । .जो दूसरेकी दरिद्वताको नही 
पहिचान सकता और उस ही दरिद्रतामे णो कुछ ऊपरी तडक भडक है उस पर श्राकर्बित 
हो गया, तो वह, ईर्ष्या करमे वाला भी गरीब है। क्यो नहीं श्रपने श्रापके श्रनन्त बैभवको 
निरखा जा रहा ?'ये बाहरी वैभव क्या इस जीवके साथ जायेंगे जो उनकी शोर इतना 
श्रधिक श्राकषित होते हैं | जो श्रपने स्वरूपमे तृप्त नही हो सकता वह क्या बाहरी चीजोके 
ममाममसे तृप्त हो जायगा ? कभी भी सभव नही, लेकिन यह मोही जीव ऐसी:ही बेसुधी 
रखता है कि इसको श्रपने श्रात्मीय श्रनन्त वैभवकी तो सुध नही रहती भोर बाह्य - तडक- 
भडककी ओर यह प्राकपेणा कराता है । पश्चु इस मोहसे कभीके , ही दूर हो गए थे। प्रश्न 
निर्मोह हैं । ।॒ ' है - हे 
(५) बोतराग प्रभुको वृन्दन--भ्ररहतदेव वीतराग हैं |स्वीतरागपना प्रहन होने 

भ्रन्तमु हुर्त पहले हो जाता है, भौर उस वीतरागताके ही-तपश्चरणका यह भ्रभाव है कि 
ज्ञानावरणादिक ये सब श्रावरण एकदम विलयको प्राप्त हो जाते हैं। भ्ौर ये सवंज्ञ हो जाते 
हैं, प्ररहत हो जाते हैं । तो प्रहत प्रभु, वीतराग हैं, रागद्वेषसे रहित हैं। वीतरागता १ ्ण्वें 
गुणस्थानके अन्तमे ग्रायी या यह कहो कि ११वें १२वें,के ,आदिसे श्रायी । १०वें गुणस्थान 
तक राग है, उसके अन्तमे राग नहीं । १०वें गुणस्थानका श्रन्‍्त, “११ वें या १२वें गुणास्थान 
का श्रादि समय, यह एक हो बात है । ,नेसे कोई किसी अपने मित्रकी पासकोीं नहर तक पहु- 
चाने गया, उससे पूछा जाय कि बताश्रो तुम्हारा उस मिन्रसे:विद्योग कहां हुआ ? तो वह 
कहता है कि नहरपर हुआ । -शरे ,नहरपर वियोग कैसे हुआ, वहांपर तो एक ,साथ थे | तो 
भाई जहाँ एक साथ थे वहीका वियोग कहा पर सयोगका जो ग्राखिरी समय है उसमे वियोग 
हु का उपचार किया है।। वास्तविक वियोग तो उसके आगे. है + तो रागका वियोग, रागका 
प्रभाव है १वें श्र १२वें गुणस्थानके श्रादिमे है। ये प्रभु वीतराग हैं । वीतरागता होना एक 
ह बहुत प्रमाशिकताका प्रमारा है भर . वीतरागताके ही कारण स्वज्ञता होती तब वह पूर्ण 
प्रमाणरूप है । हे ले हक 

... - (६) त्रिजगदन्ध ,अरहंत परमेष्टीको वन्दन--भ्रहत परमेष्ठी तीनो जगतके द्वारा 
बंदनीय हैं,। ये, भव्य जीवोके द्वारा पृज्य हैं। अम् तीनो लोकके हारा वदनीक कैसे: +ती 
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ग्रधोलोकमे सप्तम नरकके नारकी भी सम्यग्दृष्टि हो. सकते हैं । जो सम्यग्दृष्टि होते:हैं उनके 
' भावोमे पूर्णो श्रात्मविकास वाछनीय है ! प्रभु भी प्र॒र्ण आत्मविकास है । लो सप्तम नरकके 
नारकीके द्वारा भी यह झात्मविकास,वदनीय हुआ । ऊर्द्धनोकमे सर्वोपरि सिद्धके द्वारा सम्य- 
रृष्टि हो होते | अनुत्तर विमानवासी और गनुदिश विमानवासी सर्वे अहमिन्द्र सम्पर्हृष्टि ही 
होते । उसके नीचे भी अनेक सम्यग्दृष्टि है |, सम्यग्हशटि पूर्णों आत्मविकासका ग्रादर करते है 
तो उनके द्वारा भी वंदनीय हुए ।,मध्य लोकके मनुष्य सम्मर्हृष्ट ज्ञानी तो परमात्माक्री वदना 
करते ही है.। भ्रब सम्मुख वदनाकी बात देखिये । तो अरहत भगवान वीतराग हैं श्रोर इसी 
कारण वे सवेज्ञ हुए और इस ही कारण वे मोक्ष भी पधारे ।-उनकी तीनो-जगतके देव सन्मुश् 
बदना करते है । भवनवासी शोर व्यतर जातिके देव श्रधोलोकमे रहते हैं ।इस पहली पृथ्वी 
के नीचे तीन हिस्से है, जिनमे ऊपरके दो हिस्सोंमे भवनवासती ग्रौर व्यतर रहते है । यह मध्य 
लोकसे नोचे है । मध्यलोक तो मेरू प्व॑तकी जड तक माना गया। इसके तीचे अधोलोक है,। 
वहाँसे- देव और इन्द्र मध्य लोकमे अरहत प्रभु बदना -करते है । तो-जहाँ श्रधोलोकके इन्द्रो 
ने, राजाग्रोने, सन्‍्मुख श्राकर वंदना की तो यह समझ लीजिए कि श्रघोलोकके सब जीवोके 
द्वारा बदनां हो गई । राजा जिसकी अपना समर्पण कर दे तो वह प्रजाकां भी समपंण कहा 
जाता है । मध्य लोकके जीव तो स्राक्षात्‌ वदनाका लाभ लेते हो हैं, ऊढ्धं लोकके भी , देवेन्द्र 
आकर यहां प्ररहतकी वदना करते हैं तो यो तीनों जगतके द्वारा अरहत प्रभु वदनीक है । 
इसमे ५वाँ विशेषण दिया है->परमेष्ठी, जो परम पदमे- स्थित हो, परम मायत्रे उत्कृष्ट । 
सर्वेत्किष्ट पद क्‍या है ग्रात्माका ? जैसा ग्रात्माका सहज स्वरूप है-बैक्ता ही श्रकट हो जाता 
सह है जीबका परम पद, ऐसे पदमे स्थित ये परमेष्ठी है जिनको कहा गया है कि ये तीनो 
जगतके द्वारा-वदनीय हैं । परम पद, त्तो, एक ,ही होता- है, मगर ,उस परम पदमे चलनेके लिए 
जो पौरुष कर रहे हैं-भोर कुछ-कुछ सफल भो हुए है, ऐसे मुनियोको भी परम पदमे स्थित 
कहा जाता-है, पर बस्तुत: -परमेष्ठी तो ग्ररहत भौर- सिद्ध है, वे परम पदके ध्येयमे चल; रहे 
हैं इसलिए, प्रपूर्णमे पूर्णंका उपचार करके उन्हे भी परमेष्ठी कहते हैं । पर ये तो साक्षात पर- 
मेष्ठी हैं, ग्रात्माके उत्कृष्ट विकासमे मौजूद है, ऐसे ग्ररहंत प्रभुको इसमे वदना को गई है । 
(७) चार घातियाकर्मसे रहित भ्ररहतदेवको बन्दन करके चारित्रपाहुडकी, रचनाका 
प्रतिज्ञापन -- श्रहत माग्नत्ते चार घातिया कर्मोसे रहित, यह श्रथं अ्रहन्त शब्दसे भी निक्रल 
बैठता । श्र मायने अरि, इन ८ कर्ममे प्रधान शब्चु कौन ? मोहनीय झोर र मायने रज आर 
रहस्य । रजे कहते हैं घूलको, श्रावरणको । तो रज मायने ज्ञानावरण और दशर्शंधानरण मोह 
तीय और पअन्तराय, इन चार कर्मोस्ते रहित पब्रात्माको कहते है ग्रहत । ग्ररहंत शब्द बना है 
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श्रह धगतुसे, जिसका अर हैं पूजा, ता जा उत्कृ" पुज्य हैं उन्‍हें कहते #श्ररह्वन । तो प्रल्ह्त 
प्रभुकी वन्‍्दन करके चारित्रपाहुड ग्रन्थ कहेंगे। जो चारिश्रपाहुड ग्रन्थ कहा/जायगा उेममे 
चारिष्रकी विधिफा, चोरित्रकी विशेषता व्यवहार और अतरग चारिष्रके स्वरूप इने सब बातों 
का बशन न हौगा।.' ० हल ] . 

ह (प८) चारित्रका मौलिक स्वरूप और चारित्रका प्रभाव--यहाँ संज्षेयमे यह जान लें 
कि धारित्रका 'मूल स्वरूप क्या है ? आत्मामे दर्शन ग्रौर ज्ञान ये 'दो गुण हैं और थे उपयोग 
वाले हैं, 'उपयोगो लक्षण” कहा ही है । ज्ञानका श्रर्थ है जानना । ज्ञप्ति, ओत्माके अतरंगेमे 
 प्रदेशोमे जो वृत्ति जग रही है 'उप वृत्तिकों निरखकर' ज्ञानका स्वरूप समझना । उसमे बाह्य 
पदार्थ विषय होतें है । मगर वाह्य पदार्थोक्रा रिश्ता रखकर नहीं समझता, किन्तु भ्त्मामे 
क्या गुजरता हैं उस समय ऐसी हृष्टि रखकर समझता । ज्ञान है. विशेष प्रतिभास/श्ौर दर्शन 
है सामान्य प्रतिभांस श्रीर 'चारित्र 'है ज्ञान श्रौर दर्शन | थे ' स्थिर हो जायें, यह है चार्रित्रेका 
मूल स्वरूप | भट्ट अकर्लक देवने 'स्वस्ंप सबोधन' में बताया है कि यह स्थिर्रतासे ज्ञाता हृष्टा 
रहें यह चारित्र कहलोंता है । चार्नित्िका परिचय कराने वाला सुगम बाह्म रूँप यह ही तो है 
कि विकल्प रागट्रेष न हो । रागद्रेपका अभाव करना चारित्र है । पर यह तो' प्रभावहें?गि 
वरणंत हुंआ । कोई भी चीज! धिंविरूप तो होती है। विधि हुए' बिना भ्रेभाव पंया।? प्रभाव 
मात्र कोई वस्तु नही ।' श्रगर रागद्वेषके श्रभावका ही नाम चारिष' है श्रौर वहाँ विधिहप : कुंछ 
वृत्ति नही चारित्रकी, तो इस पुद्गलमे भी रागह्ेपकां अभाव तो हैं ही | किसी 'झ्ात्मामे रागें- 
हेष है तो क्या यहाँ चौरित्र कहलाययगों' ? 'मख्य तो विधि होती हैं । जिसको निरंखा जातों 

तो विधिरूप चारित्र क्या है ? ज्ञान श्रीर दर्शन गृण स्थिरेतोसे अपनी: वृत्ति कर! १हे, इस केला 

फो चारित्र कंहते हैं । सो यह चारित्रेका परिपूर्ण रूप हैं किन्तु सामान्यतया यहें सममना कि 
। रह्ततय तीन हैं---सम्पस्द्शन, सम्पम्नान सम्यंक्चारित् । सो थेह चारित्र इने तीनकी विशद्धि 
का कारण है। चारित्रके होनेसे सम्येग्दर्शन 'भी निर्मेल चलेगा, सम्यर्दशेन हो गेयो पर उपमे 

श्रौर विशेषता चारित्रके कारण श्रातीं हैं । परिपूर्ण होकर' भी कोई बात एक सेही-संम्हांलकर 
रखना, उसमे कोई दोष न झा जाय? ये विशेषतायें चौरित्रके प्रभावसे बनती हैं । 'चारिश्रने 
। संस्यवत्वकी नहीं बंनीया मगर यह प्रभाव है, तवे ही तो प्रीत्मातुशासनमे संम्यक्नवके दस भेदों 
मे श्रवगाह परम प्रवगाह भी सम्यस्दर्शमके प्रकीर बताया है।।' झोनमे निर्दोषता भी चारित्रसे 
होती भौरें चारित्रका तो नाम हो हैं। 'तो इन सेबंकी भिंदोंषताका कारेश मुल्य प्राराधनाका 

हेतुभूत' इस चॉरिजंपाहुड ग्रस्थमे अब कहा जायगा। 27६7 30 3 

६४ »। + । जजणजाणंइ-तणारो'जंपिच्छई ते चा दसरों भविय 7 ४ कक 


ह 


गाया ३ डे, पर + 8२५ पल > 


॥५॒ 


३ 28 वह : उह णाशास्स पिच्छियस्स -य सपृद्रण्णा होइ चारित्त ॥|॥ .. --« ; 


(६ ),ज्ञान, दर्शन प्र ज्ञान दर्शतके समापस्तसे|हुए छारित्रिका:निर्देश८5-5; :॥ # (४ 
०, जो - जगता, है सो ज्ञान- है, और :जो- देखता, है- सो -दर्शन< है ओर, ज्ञान एवं 
दर्शनके समायोगसे चारित्र होता है । यहाँ: >दशन; 'ज्ञान चारित्र इन दोतका वर्णन है | हझव 
पर. वस्त॒का विशेषरूपसे जो प्रतिभास.करता.-है-, उसे ज्ञान कहते: है, >म्रोर;:जो-सामात्यतया 
प्रतिभास करता; है उसको, दर्शन कहते है-।- समूप्न वस्तुओरोक़ा: सामान्य प्रतिभास जया ? यदि 
इन वस्तुओरोका' रुप्राल रहे कि ,मैने, इन - चीजोका प्रतिभाक्ष किया तू वहु-सामान्य ज्ञ -रहा 
विशेष हो- गया-और केवल आत्माके चंतुस्साम्रान्‍्यक्राअआतक्षात किया; तो वह बे वस्तु प्नोक़ा 
प्रतिभास नही -कहलाया तो वह:दूर्णेन क्या है जो, सब-पदार्श्ोक्रा सामान्य प्तिश्नास कृहलाये 
ओर किसी भी वस्तुक्का>-झ्ोध-न-हों ॥ ब्रोष हुआ-तो जानने ॥:)तो वह दशेन ,है, समग्र 
वस्तुओक़े. जाननहार-अत्माका प्रतिमास- भौर छट्यस्थोमे- इस -दुर्शनकंध उपयोग,-होता है इस 
तरह किसझन््य व्रस्तुके ,ज़ाननेक्े, निकट ही-होने' वाला सामान्य ८ प्रतिभाम।।, , तो इसे कहते: हे 
देखना,॥ जानना: और देखना य-दो, बातें: ग्रात्माम्ते चुलती-रहती हैं, पश्रव'नःदोनोका समा- 
योग है-।, श्र्थ्ात्‌ जानता द्रेखना:एक्रआसाथ, स्थिर हो; जाय तो उसका ताम,है “चारित्रः। 
'ज्ारित्र-बाह्य ,क्रियाका: ताप नही, किल्तु जब, शरसस्मेःफसे हैं -तो कुछ,न क़ुछ तोःश सीरकी 
क्रिया होगी ही; सो, दृशन -ज[नक़े ;छचियाकोी शारीरिक, -क्रियाय:, किस, तरह होतो-है-उसका 
ध्वराॉन, चहण|नुयोग्से है भर उत्त;क्रियावोसे ,लाअ यह है। क्रिझ्रशुभोप्रयोग;नही ग्रापपुता, । 
/ह्यवहारुचारित्रि अज्यमोपयोगका निवारण [क्रतेक़े लिए समर्थ 'है; पर झात्मानुभवर्ममोक्षमार्ग 
गमन या-कहो।/साक्षात्‌;धर्मपालन शारीरिक क्रियावोसे -नही, होत| क्लिन्तु'अपनी: हीरडागबृत्ति 
से होता है तो य्रह ज्ञान, और द्वृशनके/>स प्तायांगसे - चारिच्र-हम्मा-है ० पाते, शद्ात: और ज्ञान 
इन दोनोका एक रूप हो जानेसे चारित्र होता है । दर्शन शब्द दर्शन युणाके लिए भी श्राता 
है और श्रद्धानके लिए भी भागा हैं। दशनेकां जो स्वरूप हैं वह जिंसके दशनमें ञभ्रा जाय 
दर्शनके विपयभूत अतस्तंत्वकों जो हित॑रूपस श्रद्धा 'कर ले 'डंस 'कहतें हैं सम्यग्दर्शन । तो इस 
तरह चारित्रका प्रसाव सम्पग्दर्शनक़ी त्िंदोषिताके लिए है|? सम्यग्ज्ञानक़ी (निर्दोपताके लिए है 
ग्रौर चारित्रकी ।त्तिदोषताके:जिए[हैन्और-तोतचरोकाः' एक रूपीहोः एजनि बह साक्षात्‌ःभाक्ष 


मांग हैं: | % डे शिया? जे है 0 ॥ कह हित) पीट कर । है पड 875 75 
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 (१०)/अक्षय पंत्तत दर्शन ज्ञान'चारित्रकेशशोधनके लियेः्चारिध्रेका प्रथोग---सम्५- 


९! 
मे चारित्रपाहुड 'प्रवचन 


र्दर्शन,भ्रम्यग्लान शोर सम्यकचारित्र ये तीनो ही भाव जीवके भाव है, ग्रक्षय भाव हैं, श्रमत 
भाव हैं, जीवके ही स्वरूप हैं दश्शन, ज्ञान, चारित्र | स्वरूप तो जीवका एक है शोर वह क्‍या 
है ? उस एकको कंसे बताया जाय ? तो उसमे हो आचायोंनि भेद बसर्कर समझाया है कि 
जो श्रद्धा करे, ज्ञान करे, जो रमे बह जीव कहलाता है| बात जीवमे एक समयमे एक हो 
रही श्लरोर वह क्‍या एक हो रही, उसको बतानेके लिए शब्द नही हैं । वह ज्ञानमे, ' श्रनु भवमे 
तो शभ्रा जायगा मगर किसीसे यह नही बताया जा सकता कि श्रात्मा कर क्‍या रहा हैं। एक 
भी बात नहीं बतायी जा सकती । हो रही एक क्रिया । एक जीवमे दो परिणातिया नहीं 
होती । एके समयमे एक परिण॒ुति चल रही परमाथंत', पर उसे समभायें कैसे ? तो “उसके 
ही भेद करके समझाया जाता । किसी भी वस्तुको जो ज॑सा है पूरा उस एक रूपमेः नहीं 
बताया जा सकता । इसीलिए व्यवहार श्रावश्यक है। वह परमार्थत्ाका प्रतिपादक है, पर वस्तु 
परमार्थे स्वरूप है | व्यवहार भी गलत नही है, क्योकि परमार्थ स्वरूप तक पहुचाने वाला 
है । गलत्त रास्ता उत्कृष्ट स्थान तक नही पहुचा' सकता, पर रास्ता तो रास्ता ही' है श्रौर - 
स्थान स्थान है, तो परमार्थका प्रतिपादक व्यवहार है श्लोर उस व्यवहारसे ही समभावा जाता 
'कि जो श्रद्धा करे सो आत्मा, जो ज्ञान करे सो श्रात्मा श्रौर जो रमणा करे सो श्रात्मा । 'ये 
तीन गुण सर्व जीवोमे पाये जाते है, पर जिसके मिथ्यात्व प्रकृतिका उदय है वह उल्टा श्रद्धान 
करता है, उल्टा शान करता है श्रोर बाह्य तत्त्वोमे रमत्रा है श्रोर जिसके मिथ्यात्व प्रकृनि 
नही रही, निर्मल श्राशय हो गया वह वस्तुका यथार्थ श्रद्धान करता है, यथार्थ ज्ञान करता है 
झौर अपने सही स्वरूपमे रमता है। तो तोन भाव सब जीवोमे पाये जाते, . पर समभ्यरदर्शन 
होने पर इसकी क्रिया मोक्षमार्गमे चलाने वाली होती है । तो ये तीन प्रकारके भाव बताये 


गए, सो इन तीनकी शुद्धिके लिए जिनेन्द्रदेवने दो प्रकारका चारित्र कहा है ।' * 


जिणणारादिद्िसुद्ध पहम सम्मत्तचरखचारित्तं । 
विदिय सजमचरण जिणरणाणसदेसिय त पि ॥५॥ 


(११ ) सम्यक्त्वाचरण व संयमाचरणसे चारिश्नका प्रकारत्व--सम्यःदर्शन भर 
सम्यसज्ञान करके पवित्र चारित्र तो सम्पक्त्वाचरणा चारित्र कहलाता है.। यह प्रथम चारित्र 
है भौर दूसरा चारित्र है सयमाचरण । वह भी जिनेन्द्र देवका बताया हुप्ा है। /चारित्र दो 
प्रकारके हैं--एक सम्यकत्वाचरण झौर एक सयमाचरण । सम्यक्त्वाचरण भी चारित्रका ही 
रूप है भौर सयमाचरण तो प्रकट चारित्र है ही। तो यो कह सकते कि है यह सब स्व- 

। र्पाचरण ।. कोई स्वरूपाचरण सम्यबत्वाचरणरूप है, कोई स्वरूपाचरण ; सयमाचरण 


भाग ४ है € 


रूप है । स्म्यर्दर्शन होनेपर जो भी श्रात्माकी ओर भझुकाव है वह भी चारित्रक़ा रूप है, भौर 
वह चारित्र सम्यवत्वाचरणा मात्र है, इससे अधिक नही है इस कारण वह-सयमाचरणा नही 
कहलाता । सम्यवत्वाचरणामे सम्यक्त्वकी प्रकृत्ति है। सर्वेज्षके श्रागममे त्त््वका €वरूप बताग्रा 
'है। उसे मही जानकर श्रद्धान करना, उसकी शका आदिक दोषोका टालना, श्रपने आ्रात्मतत्व 
बने शुद्ध करता, निशकता आादिक गुण प्रक्ट हो जायें, ऐसी पविन्नता आना यह सब सम्यक्‍त्वा 
चरण चारित्र है श्रोर सयमाचरण घारित्र महाब्रत श्रादिक भ्रगीकार करना, संयमका आचरण 
करना जैसा कि श्रागममे कहा है, जो सम्यक्त्वाचरणसे श्र ऊेचा ग्राचरण है याने सम्यक्ट्वा 
चरणा तो है ही, पर उसके साथ शोर ऊँचा श्रावरण है श्रौर सयमाचररासे नीचा है तो,चह 
सयम सयमाचरणा कहलाता है, वह तो झपने झ्राप समझ लेना चाहिए ;; थहाँ दो भेद बनाये 
गए है-- (१) सम्यक्त्वाचरण और (२) संयमाचरण । सम्यकत्वाचरणमे जीवकी कैसी वृत्ति 
होती है उसका भ्रब वर्णान करते हैं । 

एवं चिय णाऊण य मवब्वे मिच्छत्तदोस संकाइ ।, 

परिहरि सम्मत्तनला, जिणमणिया तिविहजोएण ॥, ६ ॥ ह 
(१२) सम्यकत्वानरण श्रोर उसके आविर्भाव तिरोभावकी रीति--मिथ्यात्वप्रकृति 

का उद्य न रहनेपर भ्रथवा ७ प्रकृतियोका उपशम, क्षय, क्षर्रेपशम होनेपर जो जीवके भ्रा 
त्माभिमुख श्रद्धारूप वृत्ति होती है वह सम्यक्‍्त्वाचरण है । सम्यक्त्वका घातत करने वाली ७ 
प्रकृतियाँ हैं--सम्यक्‍त्व, सम्यम्मिथ्यात्व, गौर सम्यकृप्रकृति, अ्रनन्तानुबधी ऋषध, मान, माया 
लोभ इन ७ प्रकृतियोका उपशम होनेपर श्रौपशमिक सम्यक्द्वाचरण होता है ॥, क्षयोपणम होने 
: पर क्षायोपणमिक सम्यवत्वाचरण होता है भ्रोर क्षय होनपर,क्षायिक सम्यकत्वाचरणा होना 
है । लोकमे पदार्थमि परस्पर निमित्तनैमित्तिक भाव है श्रौर उसी रीतिसे इन ७ प्रकृतियोका 
उदय होनेपर मिथ्यात्वादिक भाव होते हैं । पर स्वरूपमे सभी पदार्थ श्रपनी -ही वत्तिसे परि- 
णम रहे हैं । न॑मित्तिक भाव 'होनेपर कही यह बात नही है कि निमित्तने.परिणति* कर दिया 
किन्तु निमित्तके सामने होनेपर उपादान खुद अनुरूप - परिणम जाता है.। जैसे कभी कोई 
बालक कही किसीसे पिठ' गया हो, दु खी हो श्लौर रोते-रोते उसको २० मिनट: हो गए, कहाँ 
तक रोवेगा ? आखिर वह एक जगह चुयकेसे बैठ गया, इतनेमे उसका पिता नाग और क 
लड़का श्रपने पिताकों देखकर उसी तरह फिर रोने लगा । तो बताग्रो क्या उसके: पिताने हि 
| दिया ? श्ररे पिताने नही रुलाया, किन्तु पित्ाक़ो सामने 'दैखकर वह लडका खुद अपनी 
वत्पना करके रोने लगा । यह तो एक साधारण सिद्धान्तकीः बात- कही कमी 


*। यहाँ कुछ अवधिना- 
' भावका सम्बंध नही कि पिताके दिखनेपर रोये 'ही रोये, पर ,कर्मोदय प्रोर जीवंत विकोस्थड 


र्र 
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इनमे, निर्मित्तनेमित्तिक योग है कि कंमेदिय होनेंपर जीग्के विकार होंगे हो, सिफे जधन्य दशा 
वांली स्थितिमे तो विकार नहीं हो पाता, मगर केर्मीदय होनेपर 'जीवमे विकार होगा | अब 
यग्राश्नयभृत्त कारंणे जुट जाय याने बाह्य वस्तुमे उपयोग लग जाय तो; वह विकार व्यक्त हो 
जाती है । यदि प्राश्रयेभूत कारण न'वनाया जाय तो विकार: ग्रव्यक्त रहता हैं, पर होगा 
प्रचवरश्य 'विकोर । इसी कांरण तो चरेंणानुयोगमे श्राश्रयश्रूत्त पदोर्योका त्याग कराया जाता है । 
कुंटुम्बे ओर जैलेके संम्बधमें जीवने रागी नही वेच।4, जो रागी।बना उसमे निम्मित्त तो राग 
प्रंक्नेतिता उदय है, पर घन वैभव उर्पयोग देकर इस णजीवमे रागको व्यक्त किया- तो चर- 
णानुयोगकी यह पद्धति है! कि झश्रियभूत 'पंदोर्धोका त्यांग 'कर दिया तोः व्यक्त विकार नही 
होनेके । कभी श्रवेसर आयगा और ज्ञानवलस फिर अव्यक्त विकार भरी दूर करेंगे।। तो कर्मो 
दयका विकारके साथ 'निभित्तनीतत्तिक सम्बंध हैं। "' 5 (ता आा। - ४४ 
(१३) कमंविपाकोके त्यायक्षी विधि--अब उन कर्मविपाक्रोको-कैंसे छोडा जाय॑ंऊ? 
उसका उपाय यह है कि जब कभी भौं ग्रेवसर आये, सन्नी हो जाय, मन मिले, सल्कुल मिल 
सत्सगति हो, कुछ "ज्ञान भी 'चलेने 'लगे तो जैंनिबल :बंढ़ोयें और उंस ज्ञानजलसे अपने ग्रात्म- 
स्वख॑वंको सीचे । ज्ञानेमे' प्रोत्मस्वरूं 'घहुत-बहुत ज्ञेय होता रहेश्रीर उस अविकार ग्ात्मस्व- 
रूपकी भावतों बेनेंती रहें तो सत्तामें पडे हुए कर्मोमे भर हो जाता है । उनका अनुभाग क्षीण 
हों, प्रकृतिं भो बंदल'जांय, ये सब बातें हो संकता हैं, “और जहां ये उथलंन्पुधल हो होकर "ये 
कर्म दूरे हो जांते हैं वहाँ पफिर ग्रात्मोके थे शुद्ध भाव प्रकट ही जाते हैं । तो न्‍्कल्यागाक्रे वास्ते 
बुद्धिपूवेंक अपनेकी करना यों चाहिएँ ? करता वह चाहिएँ 'जिससे:अत्मोके सहज ज्ञानस्व- 
रूपकीं हेंष्टि बंनी रहे । अब जिस तरह बनें 'उंस तरहक्ा'उच्चम करें। ग्रौर चुकि "यह जीव 
स्वरूपेंके ' ध्यानका अभ्वोसी नहीं है 'स्ो।एक तरहंका बाहरी उपाय/'बनाकर यह जीव ' ऊब 
जाता हैं। इस कोरणंसे बाहेरमें उपाय भी 'अनके करने होते हैं।ज॑से/पूजाकी, सोमायिक्रकी,'गुरु- 
सेवाकी शास्त्र श्रवर्ण किया, कमी खुद अ्रध्यथते किया, कश्री मनन*कियां, अनेक उपाय बनाये 
जांते हैं उंस ज्ञानहृष्टिको' हो कीर्येंम रखनेके पलेए । तो जो ज्ञानहष्टिका भीतर निर्माण चल रहा 
वह तो हैंसाक्षात्‌ धमंपालेंत धोर जैसे उपाये बाहरी क्रियामे 'वलनरहे है वे कहलात है व्यव- 
हारवर्म । ॥ छा ज् ताप छठ ४४, 5 ४ |  ॥7 + पे 
के (१४) सम्यपत्वोचेरखमे 'निं शर्केता--सम्पक्त्वोचरशावारित्र शका. झ्रादिक दोषोको 
त्यॉननिंस शुद्ध होता है ।' जिनेंन्द्रबचनोमे शका ने रखना, विषय भोगोकी वाञुछा न रखना 
मुनिजनोंकी देखेंकर,- उनके पझलिन शरोरको निरंखकर ग्लोनिःन करना आादिक जो भी वृत्तियाँ 
हैं थ आत्याकी ओोर"ले जाने जी तो है, -ये।चोसिति कहलातीाहै) श्रेद्धांचकी ओरसे देखा-तो 


गाथा ६ ।7 हर 
सम्यवर्त्त है और: उसे वृत्ति बया बन रहो है ? “उसकी पोरुंसे देखो; नो!वह ,ग्राचरण “है 
क्योकि प्रद्ि शर्का शादि कोपोका त्याग ने बने तो, अपने 'श्रात्माका आच>ण नही:हो>सकता-। 
जिमेन्द्र देवने जो।व्ह्तुका स्वरूण कहा।उसमे जोरजो अनुभव 'गम्य।न्रीजें है वेहस,जानीके श्रृनु- 
,भवमे उत्तरी हैं'पौर उससे जिनेन्द्रवचनमे उसको हढ श्रद्धा हुई है: और ,ऐसी-हड: श्रद्धा-हुई, हैं 
कि जो कुछ परोक्षभ्रूर्त- बातोका वर्णन है; रवर्गं, त्रक;।विमानोकी सख्या; प्लानोको ज्ेत्र फल 
दनियाक्नी जगहोका वर्णांन'जो-जो भी वर्शान प्राया है उसपर ज्ञानीको [पुर्ण .श्रद्धा- हुई- है.>क़्यो कि 
अनुभव गम्य तृत्वमे ऐसी हृढ श्रद्धा हुई कि-इसके बताने,, वाक्रिन्जिनेन्द्र देव;घुणु-सत्य हैं, पूर्ण 
प्रामाणिक हैं, उसमे किसी तरहको शका;ही-तही है'। श्रतएवं -जिनागममे ,जो कुछ कहा गया 
'है वह सब निर्दोष/क्थन है, उसमे संशय नही हैं; ऐसी जकाकी -निवृत्ति है । (६-३ 
८१४) ,सम्यवत्वाचरणसे निःकाक्षता--प्म्यवत्वान्नरणमे भोगः, भोगनेकी प्रभ्रिल्ञाषा 
सम्यम्दृष्टिके लही रहती ।!यद्यपि चारित्रमोहुके उदयसे ज्ञानी भी-किसी,पदवीमे ,सोगोमे, लुगता 
है, पर उसका भीतरीः्भाव झान्त्रिक श्राशय:वही लगता-॥ ,यहःभीहःएक आश्चयैको बात है 
कि भोग भोगंना भी पड रहा5 घोर भोतरमे प्रद्धावा भी कर।रहा।, इन।दो धाराग्रोका 
सगम इस ज्ञात्तीकेचल रहा है। प्विरक्ति भी चल.रही है फलौर -अवृत्ति)भी. वल+रही-है-। 
जैसे किसी को मदिरी पीनेकी जरा/भी आदत नही है, न। कभी » पी है, दूर रहता है शोर. दूर 
'रहनो ही चाहिए, 'ऐसा7 उसका-सकल्प' है.फिर भी-किसी, शाग़मे मुस्त होनेपर , कृटुम्बी, ज़नो 
द्वोरा किसी दवामे मदिराका- संयोग करके पिलायाःजाय।तो [उसे बेहोशी. नही आ्राती +.एक 
तरी वह दवाक्ते साथ है, दूसरे मदिरासे वह विरक्त है तो-इसका भरी , भ्रन्तर पड़ता है, कि 
विरकक्‍्त होरेसेःठसका मद- न-चढ़ ।।कभी,थोडा, अन्तर यह देखा जाता कि. कोई. बेहोश करने 
वाली चीज पी ली किसी 'परिस्थितिमे जबरदस्ती. झोर अपने' ज्ञानक़ी , ओर दृष्टि बनाय हहे 
कि' मैं तो स्वच्छण्नांनमूत्ति हुत्और उससे- मेरा; कुछ/।लगाव नही, -वह पीनेमे श्रायोहै तो कुछ 
समय बाद दूर [हों जायगां, ऐम्ा ,्रीतरमे, भाव॑,रेखे तो, उसका नशा सामान्य रहेगा झौर 
पोकर उसहीस्मे ग्रासक्त हो, बह-ऐसा ब़ारजार सोचे कि, मैंने: पिया है, तो;उसके ,नशा' शीघ्र 
ही. श्रायगा, . विरवितसे, भी. ; कुछ प्रन्तर,,पड़ जाता,है,- बाहरी, बात़नोमे भी ।5,फिर,तो जहाँ 
“अपने श्ात्मामे ही'विषयविर्‌वित-पडी हुई है वहाँ ,कदाचित्‌न्क्रमंकी-अल्वत्तासे भोग भी भोगने 
।:पडे तो वहंउनसे धवरक्त रहता है । "सम्यस्टृष्ठि। ज्ञात्ती जीवकी , वह श्रद्धा, कलाका इतना श्रद्‌ 
भुत माह त्म्य है कि! उसको, निरेन्तराझपने सहजः अ्विकार स्वस्प्मे[..प्रतोति-.. रहती है भौर 
“यही बडो, कमायी है, जो भ्पने पश्रापसे5ऐसी, प्रत्तीति,,बना-ले, - सदा, यह ही धान रहे कि मैं 
तो अदिकार-चेतना-मात्र ज्ञाता/हश हूँ श्रौर जो/कुछ मुभपर-मल्ितता छा+रही है, यह सब 


रा चारित्रपाहुद प्रवचन 


कमंकी 'छाया है। मैं तो श्रविकार शुद्धस्वरूप हूं, ऐसी प्रतोति दृष्टि निरन्तर रहतो है तो 
उसका मोक्ष नियमसे है । जंसे लोकमे प्रपने नामकी प्रतीति निरन्तर रहती है कि मैं प्रमुक 
चद हू, श्रभमुक लाल हु, तो इसी तरहसे समझें कि ग्रपनेमे प्रविकार ज्ञानस्वरूपकी प्रतीति 
निरन्तर रहे कि में तो यह स्वरूप हू, तो इस प्रतीतिके बारेमे यह जीव समस्त बाघामग्रोसे 
निवृत्त हो सकता है । तो इस सम्यवत्वाचरणमे शोकादिक दोप नही होते, इस कथनमे शका 
प्रौर वाग्छा ये दोष बताये गए कि इन दोषोस वह सम्यग्हष्टि जीव जुदा ही रहता है । 

(१९) सम्यकक्‍त्थाचरणमे निजु गुप्सता--ज्ञानी जीव जुगुप्सासे भी दूर है। वस्तुके 
स्वसूपमे या धमंमे ग्लानि करना जुगुप्सा है । धर्मात्मामे ग्लानि करना, घमंमे ग्लानि करना 
यह सब जुगुप्सा है। जुगुप्सा अगर हो तो यह अ्रपनी श्रद्धासे चिग जायगा | धर्मात्माको 
देखकर रलानि ज्ञानीके नही होतो और श्रपने घर्म भावसे भी इस जीवको ग्लानि नही होती । 
ऐसी सम्यक्त्वाचरण रूप वृत्ति होना जीवका प्रथम चारित्र है। चारित्र सामान्य शब्दका 
प्र तारतम्यरूपमे चतुर्थ गुणस्पानसे प्रारभ होता है, परतु विशेष रूपमे सयमाचरणसे है सो 
बह भी तारतम्परूपमे' ऊपरके गुणस्थानों तक बढ़ता चला गया है। चतुर्थ गुणस्थानमे घर्मके 
परंति जुगुप्सा नही,.' किन्तु उमग है, धर्म ही हिंतमय है, धमंसे ही प्रात्मोद्धार है. यह हृढ 
प्रतीति है और धमंके प्रभिमुख उसका उपयोग है यह भी चारित्रका श्रश है जिसे सम्यक्त्व्रा- 
चरख प्रथवा स्वरूपाचरण कहतें हैं, किन्तु यह भ्ाचरण व्रतरूपमे न होने से चारित्र नामसे 
समभिरूढ नही है । ज्ञानो जीवको घर्मभावसे जुगुप्सा न, होकर 'घम्मके प्रतिरुचि दृत्ति होती 
है | यह सम्यक्त्वाचरण चारित्र है। 

(१७) सम्यंग्हृष्टिका मरढ़तारहित व उपयृ हित आश्रण--चा रित्रपाहुड ग्रल्थमे चारित्र 
के व्रशानके प्रारम्भमे चार्तिवो दो प्रकार' कहा -- सम्यवत्वाचरण और संयमाचरणा । 
जो लोग सथमाचरणकों ही घारित्र मानने हैं वे सम्यक्त्वाचरणाको चारित्र माननेमे 
विवाद करते हैं, भौर जो प्रमादी हैं, ब्रतमे जिनका उत्साह नही वे सम्यवत्वाचरणकरो ही स्व- 

“इपाचरण शब्दसे कहकर सतृष्ट हो जाते हैं, पर सम्यकत्वाचरणा तो सम्यब्त्वके होनेपर जो 
जगती है वह सम्यक्‍्त्राचरण है। सम्यग्हृष्टि जीवका श्राचरण विवेकपूर्ण 
होता है। वह किसी कुदेव, कुंगुरु कुधरममे प्रवृत्ति न करके सुदेव, सुगुरु सुधर्ममे हो श्रपनी वृत्ति 
"बनाता है यह भी वो एक भ्राचरण है जो खोटे देव, गुरुसे हटकर सचे देव, गुरुकी धोर श्रपना 
उपयोग लगाता । ऐसा' संम्यकत्वाचिरण सम्यग्ृष्टिके होता ही है," जो मृढ हैं, जिनके सम्यकत्व 

£ सरोगी देव हिंसामयी धर्म, परिग्रह सहित गुरु, इनमे, बिना विचार किए ही 


नहीं है. वे अनेक 5 
है प्रकारवी प्रवृत्तियाँ करता है, सैवाय करता, झनेक प्रकारकी 'अन्य क्रियायें करता, यह 


कुछ श्रात्माकी वृत्ति 


गाथा:६द , १३ 


' मिथ्यात्वका प्राचरण है । उल्टे मार्गपर चलना यह भी तो एक श्राचरण है, पर वह विपरीत 
प्राचरण है । सम्यक्त्वाचरणमे मोक्षमागंसे संबंधित प्रात्मा और साधनोसे ही प्रीति होती है 
श्रौर वहां ही उसकी प्रवृत्ति होती है | सम्यग्दृष्टि जोव घर्मात्मा पुरुषोसे श्रौर धर्ममे चूक्रि उसे 
प्रीति है तब कदाचित कर्मोदयसे किसी घ॒र्मात्मा पुरुषमे कोई.दोष बन जाय तो उस घमतत्मा 
की अवज्ञा नही करता । जैसे कहते हैं दोष छुपा लेना श्रर्थात्‌ समाजमे उसको दोषो प्रसिद्ध 
न करना, वह समभायेगा उस हो को श्रकेलेमे, पर सब लोगोमे, जनतामे, उस घ॒र्मात्माका दोष 
कहकर जो जनताको घर्मसे डिगाना है, भर इससे कितने ही मदलुप्योका अ्पकार होता।है॥ 
सम्यग्द्ृष्टि जीव जनताका श्रपकार नही करता, घमत्मिाकी अ्रवज्ञा नही करता, क्योकि, भ्रवज्ञा 
होनेसे एक तो वह धर्मात्मा पुरुष स्वय दोष करनेमे निशक बन जायगा, दूसरे--जनता धमंसे 
डिग जायगी कि धर्मात्मा लोग ऐसे ऐसे दोष किया करते है । तो धरम वरम कुछ नही, ऐसा 
सोचकर जनता भी घर्ंसे डिग जायगी । तब सम्यश्दृष्टि जीवका/ प्राचरणा घर्मात्माश्रोकी रक्षा 
करनेमे और उनका श्रादर बनाये रखनेमे है, ओर धर्मका आदर बनाये रखनेमे है । साथ हो 
घर्मात्माको दोषरहित देखनेकी उसकी हृष्टि है श्लोर इसी 'अभिप्रायसे धर्मात्माको वह एकान्तमे 
सममाता है। ०. 38०3 न, *+ - 
(१८) सम्पस्दृष्टिका स्थितिकरण वात्सल्य व प्रभावनासस्बन्धित सम्पकत्वाचरण-- 
सम्पग्टष्टि पुरुष किसी घर्मीको धर्ंसे चिगता हुप्ना देखे, घर्ममे स्थिर नही है ऐसा देखे तो उस 
को घर्ममे स्थिर करनेके साधन जुटाता है। यह किस कारण घमर्मसे-चिग रहा है, क्‍या इसे 
कोई कष्ट है या इसे कोई वासना जगीः है, उन सब बातोको समझकर ज॑से ,वह.घर्ममे स्थिर 
हो सके उस तरहकी वह;वृत्ति.करता है। यह सम्यब्त्वक्े होते ही सभव है, इस,,कारण -यह 
सम्यक्त्वाचरण है । घमंसे प्रीति रखते हुए , धर्मात्माकों धर्ममे स्थिर-करना यह ज्ञानीके ही 
सभव है । वंसे श्रज्ञानी लोग भी घर्मात्माश्रोकी सेवा करते हैं और -उनकी स्थिरताका प्रयत्न 
करते है. कन्‍्तु वे केवल भ्रपनी मान -बडाई या- लोकव्यवस्था “आदिकके भावोसे ही कर सकते 
हैं.। घर,मे उमग उठे इस नातेसे धर्मात्माके प्रति बर्ताव बनाना यह ज्ञानीके' सभव है | सम्य- 
र्टृष्टि, पु बंध घ५ (पा जनोसे प्रीति रखते है, ईएर्या 'हेष नहीं करते और जितना समव' हो सके 
उतना ही उनको सेत्रामे भ्रपता सहयोग देते है । यदि घर्मात्मा जनोसे चिशेष प्रोति न जगे तो 
यह प्रवात्स तय है। भ्ौर ऐसा श्रवात्सल्य ज्ञानीके सभव “नही है । ज्ञानीके धर्मात्माके प्रति 
ग्रभीति भव नो है। संम्यस्हश्टिको घर्ममे तीन्र रुचि-हुई है अतएवं उस घर्मकी महिमा जगत 
में प्रत्िद्ध करमेका भाव रहता है भर उस्तःही को वृत्ति चलती है| इस्त, घर्म । प्रभावनाते 
जश्ञावीकों नामकी रूयातिकी मनमे कोई बात नहीं ग्राती । केवल एक इस धर्मक्ी !जुगतके जीव 


१४ चारित्रपाहुड प्रवचन 
जानें, जिसके प्रसादसे संप्तारके 'सर्केट कटते है ।' इस भावनासे वह धर्मप्रभावनामे श्रप॑नीं 
कोशिश करता, है । 3 के 6 कम ' ९, 5 ले 
" (१६) सम्पर्हष्टिके सम्यकत्वके प्रकार--सम्यवंत्वाचरण तीनो प्रकारके 'सम्पश्वृष्टियो 
के है ॥ श्लोपशमिक सम्यक्त्व वाले, क्षायोपशमिक संम्यक्त्व वाले और क्षायिक सम्यकत्व वालें 
प्रीपशमिक सम्यक्त्वका तो अन्तमु हुर्त :समय है, वह भी श्रन्तमु हुतं, मिनठ दो मिनट | क्‍यों 
कि नब-तक ७ प्रकृतियोका उपशम-है तब तक इसके श्रीपशमिक सम्यक्त्व रहता है । उपर 
शमकाल समाप्तःहोते ही उपशम सम्यकक्‍त्व नष्ट हो जाता है । उपशम सम्यक्त्व नष्ट हो जाने 
पर भी उस पुरुषकी व्यावहारिक क्रिया सही ढगसे होती है, क्योकि उसको सम्यकत्व हों 
जाने से, एक संस्कार मिल गया है, लेकिन सम्यवत्वभाव सहित परिणाम नही ज्ग सकते । 
क्षायिक सम्यक्त्व निर्मल है और सदा रहा करता है। क्षायोपशमिक सम्यवत्व मलिन सम्य- 
बत्व है, क्योकि। अ्नन्तानुवधो; क्रोध, मान, “माया, लोभ, 'मिथ्यात्व श्रौर सम्यस्मिथ्यात्व इन 
६ प्रकृतियोका तो जब उदयामावो क्षय हुआ्ला श्ौर इन ६ प्रकृतियोका जो सत्तामे हैं, आगे 
उदय होना सभव है | उनका उपशम हुआ ' और सम्यकत्वप्रकृतिका उंदय हुप्ना ऐसी स्थितिमे 
क्षायोपशमिक सम्पयकत्व होता है। इम स्थितिका सही नाम है वेदक सम्यक्त्व, पर जहाँ 
सम्यकत्व प्रकृतिका उदय नही है वहाँ भी यह क्षायोपशमिंकि सेम्यक्त्व है। जैसे जब क्षायो- 
पशर्मिक, सम्पक्त्व उत्पन्न होता: हैं? तो उससे पहले इन ७ प्रकृतियोका क्षय होते; समय 
सम्यकप्रकृतिकी वेदन नहीं 'चलता । उस श्रन्तमु हूत॑मे वह वेदकःसम्यक्‍त्व नही कहा जाता 
किन्तु क्षायोपेशमिक सम्यक्त्व तो है ही ।. इस सम्यकत्वमे चल. मलिन अग्राढ दोष रहते हूँ 
किन्तु ये दोष-सम्यवेत्वाचरणकों नहीं विगाड पाते, ' इतना छुक्षम 'दोप है फिर भी यह अझति- 
चार लो हैं ही । यह अतिचार भी त्यॉगनिके'योग्य है। 7 0 आओ, 
'.. (२४) सस्यरहष्टिका अर्विम्रुग्ध सम्यर्वत्वाचरण-- सम्येग्दृष्टि 'जीव कुदेवमे मृढ न बन- 
क्र वीतराग सर्वज्ञदेवके प्रत्ति भी श्रपनी भक्ति विनय*रंखंती हैं। खोटे भ्राचरणसे हटा शोर 
कुंछ सही भ्राचरणमे श्रोनेको है तो यह श्राचरेंणा न' कहलायगारक्‍्या ? यहो है सम्यवत्वाचे- 
रए । सम्यरेंदृष्टि जंन॑ पींखंडी पुंस्थोकां जो परिग्रह आरभ सहित हैं, जो हित्ता श्रादिकमे कार्य 
किया करते हैं, पाखडी भेष रखते हैं उनके सत्कार पुरस्कार नही करते, किन्तु जो विषयोके 
वश नही हैं, श्रारभरहित हैं, परिग्रहरहित हैं, ९० तपश्चरंणमे 'लीन हैं ऐसे साधु जतो 
के सत्कार 'पुरस्कारमे रहते हैं । जैसे कि सरागी की 'पत्येर' आविकमे स्थापना कर उनकी 
सेवामे 'बही रहता; किन्तु वीतराग देवकी भक्तिमे 'वह विनभसहिंत कि, है 
, (२१) -सम्यन्दष्टकि लोकमुढता रहित श्राच्रंण--सम्यग्हेशटि जनोके' श्रटपर्ट लोक- 


गाया ६ १५ 


मूढतायें नही बनती । जिन कार्योसि रत्तत्रेयका संबध नही, बल्कि मिथ्यात्वक्रा ही पोषण बने 
ऐसी प्रदत्ति सम्यर्दृष्टिके नही होती, किन्तु सत्नत्रयसे संबंधित स्थितियोमे उसकी भ्रवृत्ति होती 
है॥ वे कौनसे कार्य है जो लोकप्रसिद्ध हैं श्रौरं आ्रात्माकी सुधसे' अलग कर देने वीले, है ? जैसे ' 
सूर्य) अर्घ देकर आत्माका धर्म किया ऐसा मानना । वह सूर्य क्यो है जो दिख रहा है? 
वह तो पृथ्वोकायिक विमात्त है और उस पृथ्वीकायिक : विमानका, जो” अधिपति इन्द्र -है (सूर्य 
वह प्रतीन्द- है, वह सरागी है, देवगतिका जीव है, 'संसारमे जन्म, मरणा करने वालाः है'। 
सरागीकी प्रज्यता क्या ? प्ृथ्वीकायिककी, पूज्यता क्या ? जिसके चित्तमे अ्रविकार ज्ञानपुश्न 
नही है वह जिसकी भी आराघता करे वह सब एक ' लोकमूढता ही बत्तेगी'। जेसे कभी सूर्ये 
चन्द्रका ग्रहण हो जाय तो उसमे अपवित्र मान लेना कि मेरे भगवानपर आपत्ति श्रायी है, 
श्र जैसे मानो कोई मर चुके हो तो उसका सूतक मानना शोर किसी नदी या समुद्रमे स्तान 
करके अपनेको शुद्ध होना मानना, इसका ज्ञानपुज्ज आत्माकी अ्भिमुखता होनेसे, क्या सबंध ? 
सूरयंग्रहण' श्रौर चद्रग्रहराका जिसे तथ्य नहीं विदित है श्र भगवानका स्वरूप जिसे नहीं 
विदित है ऐसे मनुष्यकी दो ढगोमे प्रवृत्ति होती है । 'सूर्यंविमानके नीचे केतु विमान रहा 
करता है | सो वे जब श्रलग-अेलग विचरण करते है तब ग्रहण नही है श्रौर जब केतु विमान 
सूर्यविमानके एकदम सीधे नीचे श्रा जाता 'है, तो बेतु विमान है कृष्णा वर्गका, ज्योतिरहित । 
उसके आगे श्रानेसे सुयँंकी रोशनी ढक जातो है, यह .ही कहलाता है ,ूर्यग्रहरा । च्द्रविमानके 
नीचे राहुव्मान चलता है,तो जब अलग-श्रलग चलते तब्बतो ग्रहण नही है ओर जब राहु 
ल्‍चद्रके 'नीचे श्रा जाता है तो, राहुका काला नीला वर्ण भी है श्रौर ज्योतिरहित है, उसके आडे 
श्राते ही चद्रकी कान्ति रुक जातो है, वह घन्द्र' ग्रहण है,। तो यह तो एक लौकिक घटना हुई 
न कि किसी भगवानपर उपद्रव-हुआ । जो भर्गवार्न है उसर्पर्‌ ,कभी- उपद्रव [हो ही नही सकता 
क्योकि वह तो ज्ञानपुश्च है, वीतराग है, सर्वज्ञ है।। वहां सकटका काम क्या ? लेकिन कल्पना 
करके लोकके क्सी भी पदार्थों पूजना यह सब' लोकसूढंता - है । सम्पग्ह्श्क्त लोकमूढ्तारूप 
ग्राचरण! नही बनता ॥ >. + 7 - *ज ४ 

।... (२१) लौकिक प्रयोजनसे सहायक पदार्थेकों! देव मानसेकों घृढ़तारहित सम्यफ्त्वा- 
चररणा--अग्निको देव मानना, श्रौर घर॑ कुवा डेहरी।आदिक पूज़ना, ये सब आत्माकी सुधस 
एकदम भ्रलग रखने, वाली जेष्टाये.'है ॥:घरमें रहते हैं, म्राराम मिलता, है, इसलिए लोग घरको 
देव मानने लगते ५ अग्नि'न हो तो भोजन ,कंसे बनेए? तो जो केवल जीग्नका ध्येय पेट-पालन 
ही. मानते|हैं उनके लिए तो अग्ति भगवान ,बन गई, क्योकि उनकी श्रद्धा है कि यह न हो 
'तो हंम मर जायेगे, पर यह तो एक ,लोक व्यवस्था, है, निश्त्तिनैमित्तिक़ योग है,, ये- सब च ते 


प छ 


जी चारित्रपाहुड प्रवचन 
रहते हैं, पर झात्मा तो अ्नन्तज्ञान, प्नन्‍्तदर्शन, भ्रनन्तशक्ति और ग्रननन्‍्त श्राननदस्वरूप वाला 
है । उसको तो यह सब सकट है । शरीर घारण करना, जिन्दगीसे जीना, क्षुधा तृषा प्रादिक 
की बाधायें होना, यह सब इस जोवके लिए कलक है । स्वरूपसे तो यह प्रमृर्त सिद्ध भगवान 
स्वरूप' है; पर इसको दृष्टि न करके श्रौर जो जो श्रपने जीवनमे सहायक हैं उन उनको भग- 
वान मान लेना यह सम्यरहृष्टिकी वृत्ति नही,है । वटका वृक्ष होता है बहुत बडा कोई कोई 
तो एक फर्लाग तकके लबे चोडे व वृक्ष होते हैं। कहो उसके नीचे सेना ठहर जाय, बरसात 
में अपनेको भोगनेस बचा लिया जाय, उस वट वृक्षके नीचे जाड़ेके दिनोमें ठहर जाय तो गर्म 
वातावरण रहे भोर गर्मके दिनोमे ठहर जाय तो ठडढा वात्तावरण रहे, यो अनेक सुविधावीके 
कारण वट वक्षकों भी लोग देव मानकर पूजते हैं, तो जिस जिस चीजसे इस शरीरका उ९- 
कार होता है वे वे ग्रज्ञानियोकी दृष्टिमे भगवान है । य 
(२३) लोकिक जीवनके सहायक बस्तुका महत्त्व बढानेकी कल्पनारहित ज्ञानोका 
आचर ए--बांलकके पालन-पोषणके लिए माँ का दूध आझ्रावश्यक है ग्रौर बालकके ,लिए, 
जवानोके लिंएं, जवानोक्रे लिए, बृढोके लिए गाय, भैंस आदिका दूध आवश्यक है ।गायके 
दूधमे अन्य सबके दूधसे अधिक विशेषता यह है कि वह निर्दोष और पृष्ट होता है'। तभी तो 
ग्रनेक प्रकारकी बीमारिथोमे डाक्टर वेद्य लोग गायका दूध बताते है । तो ग्रायको लोग श्रनेक 
देवताग्रोकां स्थान मांनते हैं। गाय एक ही देव नही है, किन्तु उसमे हजारो देव बसे होते 
हैँ। भव प्रयोजन तो यह था कि दूध पोषक है, उसके बिना जीवन ठीक॑ नही चलता इस- 
लिए हमारे देव हमारे भगवान तो सब इसीमे हैं, ऐसा श्रज्ञानी जनोने मात्ता । मान तो लिया 
श्रीर केंह दिया कि गांयमे तो करोडो देवता रहता है, पर यह नही समझा कि कहाँ" रहते, 
किस जगह रहते । माच लो गायके तिरकी प्ोर देवता माता शभ्ौर उसकी पूजा करने लगा । 
अब मार दे वह सीग तब तो-किर पूजा पाठ सत्र भुल जायगा, यह विचारकर उन्होने गाय 
की पंछमे देवता, माना । बहुतसे लोग तो गायकी पूछको देवता मानकर उसे नमस्कार करते 
हैं । इन सब बातोसे तो उसमे मिथ्यात्वकी पुष्टि होती है । इससे, रतनत्रयको क्या मदद 
मिली ? ज्ञानी पुरुषके ऐसी श्रटपट दृत्तियाँ नही होती ।' ज्ञानी तो धर्मके धामकी ही पूजा 
है; भ्रज्ञानमे इतना खोटा भाचरण चल गया कि. जहाँ भक्ष्य प्रभक्षयका कुछ भी ख्याल 
|; लोग तो गायका मृत्र पीनेमे घर मानते हैं। कसी बुद्धि है, कहाँ दृष्टि 
के जीवनमे काम आयें उन उनकी यह पूजा करता है । 
विविष देवताश्रोंकी मान्यताकों मृढ़तारहित- ज्ञानीका आच- 
मारोहमे रत्न, घोडा, हाथी भ्रादि वाहनोकी पूजा की.जाती है । 


करता 
नहीं रखा गया १ भ्रनेक 
है ? जो जो चीजें मनुष्य 

(२४) जीवन सहायके 
रख-दीवाली पर्व या श्रत्य स 
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जिसके घरमे घोड़ा नही है तो वह गधा को पुजा कर लेता । तो जो क ममे वाहन प्राया 
जिसको यह जाना कि यह उपकारी हैं, इसके बिना जिन्दगी 'नहीं बनती उनकी हृश्टिमे' वह 
देवता बन जाता है। पर ज्ञानी पुरुष जिसने अपने अ्विकार ज्ञानस्वभावका श्रनुभव किया 
है श्रोर उससे अलोकिक आनन्द पाया है तो स्वरूप हृष्टिसि जिसको सब निर्णाय है कि मैं 
केवलज्ञोत स्वरूपमें रत रहुंगा। अनन्त काल रह लूगा, इन विकल्प तरगोकी प्रवृत्ति बिना 
ही प्रनन्त काल धर्मास्तिकाय ग्रादिक द्रव्योक्ो तरह मेरा रहना चलता रहेगा | ऐसी जिसकी 
श्रद्धा है वह धमधामकों छोडकर अन्य किसीसे भी प्रीति नही रखता । कितने ही पुरुष पृथ्वी 
की पूजा करते, वृक्ष, शस्त्र पवेत श्रादिककी पूजा करते है । नदी समुद्र प्रादिकको तीर्थ मान 
कर स्नान करते है । कितने ही लोग तो पर्व॑तसे गिरकर मरकर ऐसा मानते हैं कि मुझे 
बैकुण्ठ मिल जायगा । कभी प्रग्निमे भी प्रवेश कर बैठते है, तो ये सब अ्रटपट प्राचरण होते 
है एक सन्मार्ग अंतस्तत्त्वका बोध न होनेसे । सम्यग्हष्टि पुरुष इन सब विपरीत श्राचरणोसे 
श्रलग ही रहता है और वह तो दर्शन ज्ञान चारित्रका विनय करता है, तपका विनय करता 
है और इन घचारोके प्राराबकोकी विनय करता है। सम्यक्त्वाच रणमे सम्यकत्वपीषक, चारित्र- 
पोषक श्राच रण हुग्ना करता है, जहां धर्म झा स्थान ऐसे कुगुरु कुदेव, कुशास्त्र और इनके मानने 
वाले पुरुषोमे ज्ञानी पुरुषकी रुचि नही होती ।' ज्ञानी तो देव, शास्त्र, गुह ओर इनकी झ्ारा- 
धनाके प्रति ही विनय सेवाभक्ति झ्रादिकरका झाचरणा करता है । 

(२५) ज्ञानीका समदरहित धर्मविनस्र झाचरण--ज्ञानी पुरुपने 'भ्रपने ग्रापके प्रनन्‍्त 
ठंभवका परिचय किया है | वह ग्रनन्त चैमव ग्रपने स्वभावमे है ओर उस स्वभावका अनुभव 
करके अलोकिक झ्ानन्द पाया है। श्रव उसका विनयभाव धर्म और धम्ंके घारकोके प्रति 
ही रहता है शोर उससे ही अपना महत्व जानता है । भ्रज्ञानों पुरुषोकी भांति जाति मद 
वर्गरह ज्ञानीके नही होते, क्योकि जिसने श्रपने श्रलोकिक वैभवको नही जाना और लोक 
प्यवहारमे रूढ़ पुरुषोकी भांति जाति, कुल, देह प्रतिष्ठा ज्ञानहूंप बल आदिक पाये हैं तो उनमे 
यह विकल्प मानता है । केवल देह दृष्टि है भ्रज्ञानीके उस देहके नाते ही इन सब समाग्रमोमे 
भी घमड रहा करता है, यह तो कर्मोदयाधीन है, विनश्वर है, मेरा स्वरूप नही है । यह 
तथ्य अज्ञानीको नहीं चिदित है। वह तो जो समागम पाया उसे ही अपना स्वेस्व मानकर, 
उससे ही श्रपनेको महत्वशाली मानकर गव॑ करता है. और श्रन्य पुरुषोको तु 
पर ज्ञानी पुरुष अपने ज्ञानस्वभावफे वैभवकों महत्व देता है। और समस्त प 
स्वभावकों निरखता है श्रौर ऐसी महानता सब जीवोमे समभता है और 
ज्ञननी जीव सच जीवोके प्रति नम्र रहता है। वह विंसी भी जोवका श्रना 


छ गिनता है । 
रभावोमे उस हो 
यही कारण है कि 
दर नही चाहता ॥ 


पं चारित्रयाहुड प्रवचन, 


धर्मके लिए ओर शान्ति होनेके लिए नीवनमे एक यह नियम होना चाहिए कि मेरे द्वारा 
किसी जीवका श्रनादर न हो । इससे वह इस लोकमे भी सुखी रहेगा और उसे घमंका मार्ग 
भी मिलेगा । तो ज्ञानी जीवके सब जीवोके प्रति ज्ञानस्वभावकी महिमा: जानकर नम्न और 
वात्सल्यपूर्ण वृत्ति हुआ करती है । 

शिस्सकिय णिक्कखिय खिव्विदि्गिद्धा श्रमूढ़दिट्ठी य । 

उवगृूहण ठिदिकरणां वच्छुल्लु पहावण य ते प्रट्ठ ॥७॥॥ 

(२६) सम्यग्हृष्टिका निःशकित सम्यकक्‍त्वाचरश--मोक्षमार्ग सम्यवत्वाचरणसे प्रारम 
हीता है । जिसके सम्पक्त्व जैसा श्राचरण नही है वह संयममे कैसे प्रवत्ति कर सकता ? उस 
सम्यक्त्वाचरणमे कैसी कैसी कसी वृत्तियाँ होती हैं यह बात इस स्थलमे कही जा रही है । 
इस गाथामे यह बतला रहे है कि सम्यर्हष्टि जीवके ८ अगरूप श्राचरण चलता है। जैसे 
शरीरके ५ श्रग हीते हैं, उन अगोके ब्रिता शरीर किसका नाम ? इन ८ अथोमे पहला (१) 
श्रग है निःशकित अंग । जिनेन्द्र भगवानके वचनोमे शंका न करना यह तो है व्यवहार नि श- 
कित और प्रात्माफे श्रविकार सहज स्वरूपमे शक्रा न करना यह है निश्चय नि जकित झग । 
निःशड्धूताका प्रात्मामे भ्रदुभुत प्रभाव पडता है। जिसको आ्रागमके वचनोमे शद्धू। नही वह 
ग्रागमपर श्रद्धाकें बलसे ही अपने आत्मामे प्रदूम्ुत प्रभाव पैदा कर लेता है श्लौर फिर जिसको 
युक्ति प्रोर अ्रनुभवसे निर्णातर हो गया, श्रागपमे कहे गये तत्त्व, उसका ग्रदुभुत प्रभाव पडता 
है, वह मुक्ति पाता है | , 

(२७) निःशंकित अ्ंगका एक उदाहरण--निश्चक्रित श्रगर्में एक कथा ग्राती है श्रजन 
ग्रोरकी । उसको एक ग्रुटका भी सिद्ध था कि जिप्से चलते हुए भी वह लोगोकों न दिखाई 
पढे । वह चोर व्यसनी हो गया । जो चोरी करता है उसमे धोरे-घीरे सभी व्यसन श्रा जाते 
हैं, सो वह प्रंजन चोर एक वेश्यामे ग्राशक्त हो गया । एक बार उस वेश्याने श्रजन चोरसे 
कहा कि मुझे श्रमुक रानीके गलेमे पड़ा हुआ हार लाकर दो, सो वह उस हारकों लानेकी 
कोशिशमे रहा श्रौर अंजनके बलपर शरीरको अदृश्य करके राजमहलप्रे पहुचकर बह हार भी 
चुरा लाया, किन्तु स्वय तो चाहे किसी कलाबलसे भ्रहृश्य रहे, पर हारको कंसे भ्रहृश्य करे, 
ग्राखिर वह चमकता हुझा हार लिए जा रहा था, उस हारको देखकर उसके पीछे सिपाही 
लग गए तो इस झजन घोरने उस हारकों किसी नगह डाल दिया। वहाँ कोई एक मुनिराज 
बैठे थे । खैर वह श्रजन चोर तो आगे बढ गया । सिपाहियोने मुनिराजको ही चोर समझकर 
उनके ऊपर शस्त्रका प्रहार किया, वह शस्त्र फूलमाला बन गया । खेर यह तो उपकथां है । 
वह भ्रजन चोर बेतहांसा भागता हुप्ला एक पेडके नीचे पहुचा। वहाँ एक सेठ खमोकार मत्र 
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की सिद्धि कर' रहा था । नीचे अनेक हथियार सीधे खडे कर रखे थे--भाला, बरछी, तलवार 
वगैरह, भर एक श,खासे १०८ लडीका पतले सूतका छीका लटका रखा था श्रोर उसपर 
बैठा हुआ वह णामोकार मन्न सिद्ध करना चाहता था, पर उसको एक शक्ता हुई या कुछ हो, 
वह बार-बार उममे उत्तरता और चढता था, वहाँ यह प्रजत चोर भो पहुचा और पूछा कि 
आप कया कर रहे हो तो उसमे कहा कि हम मत्र सिद्ध कर रहे “कीया मन्र * ग्राकाशगा- 
मिनी विद्या । * वह मत्र क्‍या है? “(एामोकार मत्र बोलना) एमो अरहत ण॒ ” इसको 
तो हम सिद्ध करेंगे । तो वह छीके।र बैठ गया। पग्राखिर उसने पहलो बार हो तो मत्र सुना 
था, वह भूल गया। 'अरहतार। याद न रहा तो लोग बतलाते है कि वह केवल यह ही 
बोलता गया --'आरण ताण सेठ वचन प्रमाण' याने जो सेठने कहा वह मेरा आर्य है । 
ऐसा हृढ श्रद्धात करके वह छीकेपर बैठा हुप्रा छीककी लडा कटने लगा | बहुनसी नडो कट 
जानेपर उसे आकाशगामिनी विद्या सिद्ध हो गई, फिर चैत्य वदना को, ज्ञानलाभ लिया, 
फिर धर्ममे श्रागे बढा । तो नियत्रित श्रागेकी बात इस गाथामे यह बतायी गई कि जिनवचनों 
पर केवल एक आानुमानिक बात रखकर यदि श्रद्धा की तो उसे सिद्धि मिलती है । तो जो 
पुरुष श्रागममे श्रद्धा रखता है, भपने ग्रात्मस्वरूपमे श्रद्धा रखता है वह निशक होकर मुक्तिक़ा 
लाभ प्राप्त करता है। तो सम्यग्दृष्टिको अपने आरात्मस्वरूपके सबषमे शक्रारहित वृत्ति रहा 
करती है । 

( ८) सस्यग्हश्टिका निःकांक्षित सम्य्कत्वाचरण--(२) दूसरा श्रम है--नि.काक्षित 
प्रंग । भोगे हुए विषयोकी चाह न करना । अपने मनको सम्हाले, श्रोर श्रात्मदया रखे, अ्वि- 
कार सहज स्वरूपकी भक्तिसे अपने आपमे रमकर तृप्त रहे, उसे भोगको इच्छा कभी हो ही 
नहीं सकती । सम्यग्हष्टि जीवने इस श्रात्मस्वूपका झनुभव किया और एक अलौकिक प्रानन्द 
पाया, इस कारण उसको किन्हो भो बाह्य भोगोमे वाञुछा नही रहती । एक चक्रवर्तीकी कन्या 
प्रतन्तमती इस भ्रगमे प्रसिद्ध मानी गई है । वह बहुत सुन्दर थी तो श्रवसर पाकर कोई उसे 
हर ले गया, फिर पता लगाकर लायी गई, उसी क्षण उसे कोई दूसरा हर ले गया । इस बरह 
एक विद्याधर उसे हरे लिए जा रहा था। पोछेपते सेवाने ललक्वारा तो श्राखिर वह एक जगल 
में अ्नन्तमत्तोको छोडकर चला गया। अब उस भयानक जगलमे ग्रनन्तमतोने कई हजार वर्ष 
तक घमंबुद्धिसि रहकर अपने झ्ात्माको सम्हाला । कदाचित्‌ कुछ खाया पिया भी हो, उपवास 

हुत किया, तन ढाकमेको कपडे न रहे तो नग्न ही रहकर या 'कुछ छाल वगेरह लपेटकर 
वहा समय बिताया और श्वन्तमे एक झ्जगर द्वारा वह गसी गई । उसी समय उसका पिता 
शो व्दॉपर पहुंचा | ऋननन्‍्तमतीका झाधा अग उस समय अजगरके मुखमे 'था । वहा उपक 
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पिछाने प्जगरवे खण्ड बरके ग्रसन्‍्तएततोको गरमेसे ढचाना साहा, पर प्रनन्तमतीन वहाँ यही 
महा कि है पिताजी, ध्व इसे मत मारो, इसे प्रभयदान दो-**, ग्राखिर बड़ समाधिमरण 
फर गई । तो देखिये चह पग्रनन्तमनी भोगोक प्रति कितना विरक्त थो जिमके प्रतापसे वह 
स्वगंमि देवी हुई, ग्रोर बहेफि बाद विशल्या हुई, जिसकी इत्तनी बड़ी महिमा थी कि उप्तके 
नहाये हुए जरूगो छीट अगर विसोीपर पड जाय तो उमका रोग दूर हो जाय । तो भोगोके 
प्रति जिसे प्रावाक्षा नही रहती उसके ग्रात्मामे इततनो पिथता बढती है कि उसके नहाये हुए 
नलके छीट पडनेसे रोगीके रोग दूर हो जाते हैं। जो नि.कांक्षित भावसे श्रपना जीवन विताये 
है वे जीव मुक्तिको प्राप्प करते है । 

(२६) सम्यस्हष्टिफा निविचिकित्सित सम्यक्त्याचरण--(३) तीसरा अग है निवि- 
विकित्सा भ्रग । घम्ममे या घर्मात्माजनोमे ग्लानि न करना निविचितवित्सा ग्रम है । नानीने 
भ्रव्विर सहृज ज्ञानरचभावो घमंतत्त्वका परिचय किया हैं प्रौर उत्त हृष्टिका सहज प्रलीकिक 
ग्रानन्‍्द पाया है तो उसको घमंमे घृण। तो वया, उसे धर्ममे, धर्मके घारक साधुजनोपर भत्त्यन्त 
रुचि होती है, उनको ग्लानि नहीं होती । धर्ममे रुचि करने वालोके हृष्टान्त सैकड़ों है । बह़ें 
बडे उपद्रव उपस्ग आये सुकुमाल, सुबोशल, गजकुमार श्रादिक मुनियोपर पर उनको घमम 
एतनी प्रीति थी कि उन उपद्रवोमे भी उन्होंने धर्ममे ग्लानि नही की श्रौर व्यावहारिक निर्दि 
जिकित्सा झंगमे एक सेठ उद्यायन प्रसिद्ध हैं। जिसवी प्रशसा स्वरगोंमि भी पग्रात्मवल्याण चाहने 
व.लोके द्वारा होती हैं। इन्द्रकी सभा लगती है, घर्म चर्चा होती है तो वहाँ एक चर्चा श्रायी कि 
मेरे समान भूमिपर एक सेठ उद्यायन है | उसे धर्ममे भ्रडिग प्रीति है, बह,धर्मात्माग्रोकी बिना 
घृराके वडी सेवा करता है। तो एक देवके मनमे श्राया कि यहाँसे चलकर उसकी परीक्षा तो 
वरें | तो एक मुत्रिका रूप रखकर वह झाया । उद्यायनने उसे पडयाहा, माहार दिया पर उसे 
आ्राहार तो करना न था सो उसने अपनी मायासे के कर दिया । वहां वह उद्यायन अपने कर्मो 
पर (पापोदयपर) बहुत पछताया झोर मुनिको सेवा बराबर ऋरता रहा, उससे घृणा नही की । 
उसके शरीरको धोया सारा क॑ साक किया । पश्चात्‌ उस देवने श्रपना सही रूप प्रकट किया 
भर उस उद्यायनको नमस्शार करके कहा कि धन्य है श्रापकी हृढनाकों। जैसा कि मैंने स्वर्गों 
में सुना था ठीक वसा ही पाया। जैसा मां ग्रपने बालककी सेवा करनेमे किसी प्रकारकी घृणा 
नहीं १रती ऐसे ही ज्ञानीजनोकों धर्म शलौर धर्मात्माभ्रोसे प्रीत्ति रहतो है। तो घर्मात्मा जनोके 
एरीरसे वदाचित्‌ मल सृत्र भी भरे, देह बडा श्रपविन्न हो गया हो फिर भी उन्हें ग्लानि नही 
आ्रादी । तो सम्यग्हष्टि पुरुष ग्लानि रहित होबर धर्मात्माओके प्रति ऐसा व्यवहार करते त्। 

(३०) सम्यस्टृष्टिका भ्रव्यामोहित श्राचरणए--(४) धोधा श्रज्ञ है--अभ्रमुढ्दृष्टि । श्र 
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मायने नही, मृढ मायने मूखेता, याने ऐसी दृष्टि बने कि जिसमे मोहका प्रश्नय नहीं, कु-ब कु- 
शास्त्र और कुगुरु इनमे सुग्ध न हो ऐसी हृढताको कहते हैं भ्रमूढ दृष्टि । जिसने श्रात्माके अवि- 
कार रंवरूपका परिचय पाया है श्रौर मुक्तिका सही मांगे जाना है कि अपने ग्रापकी केवल 
चैतन्य प्रतिभास मात्र प्रनुभव करें तो मुझे मुक्तिका लाभ हो, ऐसे हृढ श्रद्धानी जीवको कृदेव, 
कुश।स्त्र कुगुरु इनमे कैसे प्रीति जग सकती । इस अममे रेवती राती प्रसिद्ध हुई है। एक क्षुल्लक 
ने किसी मनिसे यह जानकर कि रेवती रानो एक निव्ट भव्य है, हृढ श्रद्धानी है । उसको 
परोक्षा करनेके लिए मायासे, विक्रियासे अनेक दृश्य दिखाया, पर वहु किसी भी हृश्यमे मग्ध 
न हुई। ब्रह्मा विष्णुके जैसे अ्रनेको प्रकारके चरित्र भी दिखाया किन्तु उनमे वह रेवती रानी 
आकर्षित न हुई। एक तीर्थक॑रका जैसा समवशररा या अन्य बातें ये सब दिखाया, पर रेवती 
रानीने यह हो श्रद्धा रखा कि झ्रागममे २४ तीर्थंकर कहे गए है, २५ वाँ त्तीथंकर तो कोई 
ग्रभी हो ही नही सकता, सो वह उस समय भी अपन्ती सही श्रद्धासे न डिगी । वहाँ उस 
क्षुल्लकने उस रेवती रानीको बडी प्रशसा की । तो अविकार अतस्तत्त्वमे हो सम्यग्हृष्टिको प्रीलि 
होती, वहाँ ही आस्था है और इसी कारण वह धर्मविरुद्ध प्रसगोमे रच मात्र भी प्रभावित नही 
होता, तो ऐसे आत्माके ग्रविकार स्वरूपके अनुरूप सम्यग्हृष्टिका ग्राचरणा होता है । 

(३१) सम्यम्द्फि उपयगुहित श्राचरण--पाँचवा श्रग हैं उपग्रहुन धर्मकी श्रौर 
घर्मात्माग्रोवी प्रवज्ञा न करता । कदाबित्‌ किसी धर्मात्मा पुरुषमे करम्गदयवश कोई दोष भी 
भा जाय तो उस दोषको जनतामे प्रकट न करना यह उपगृ॒हन अग कहलाता है । यह धर्म 
का इतना व्यापक प्रेमी है । सम्यग्दृष्टि जीव कभी घर्मका अनादर नहीं सह सकता । इधका 
दूसरा नाम उपवृ हरा भी है याने श्रात्माके गुणोका विकास बने । इस उपगहन अंगमे एक 
जिनेनन्‍्द्र भक्त सेठ प्रसिद्ध हुआ है । उसने ग्रपने महलमे ही एक चैत्यालय बना रखा था । 
उस चैत्यालयमे कीमती सिहासन चमर छत्र प्रादिक थे उनमे कीमती हीरा रत्न वैडूय॑मरिण 
सोना चांदी श्रादिक कोमतो सामाच भी लग्रे थे। एक चोर ने यह बात किसो तरहसे सुन 
रखा था तो उसके मनमे झ्राया कि मुझे इस चैत्यालयका सारा कीमतों सामान चुराना 
चाहिएँ । सो वह एक ब्रह्मचारीका रूप रख कर श्राया । बह कुछ दिन तक उस चैत्यालयपमे 
श्राकर पूजा पाठ वर्गरहके कार्य दिखाकर अ्रपनी बडी भक्ति दिखाने लगा। अपने को ब्रह्म 
चारी बताने लगा। उस सेठकों उसपर विश्वास हो गया। श्रौरे धीर॑ वह नकली ब्रह्मचारी 
उसी चैत्यालयमे रहने लगा | एक दिन सेठको कही बाहर जाना था सो उस ब्रह्मचारोके सुपुद 
सब काम छोडकर वह सेठ बाहर चला गया । मोका पाकर एक राकत्रिकों वह ब्रह्मचारी वेडू- 
येमरि लेकर भगा। देडूर्यमरिकी चमक तो छिप नहीं सकती थी सो उस चमकती हुई मणि 
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को देखकर शहरके कोत्नवालने समझ लिया कि यह कोई चोर है जो इस चमकती हुई मरि 
को चुराकर लिए जा रहा है। सो उस शहरके कोतवालने उसका पीछा किया और पकड़ 
लिया । उसको पकडे हुए लिए जा रहा था कि इतनेमे वह सेठ भी वही श्रा गया और पहु- 
चान लिया कि यह वही ब्रह्मचारी है भौर यह मेरे चैत्यालयकी बैडडूयमणि चुराकर लाया 
है, यह सब जान लिया मगर एक बातका ख्याल उसे हैरान करने लगा कि यदि मैं इसे चोर 
साब्रितं कर दू' तो सबेरा होते ही जनतामे यह बडा भ्रपवाद फैल जायगा कि देखो इस धर्म 
के ऐसे ब्रह्मचारी होते हैं सो धर्मकी श्रप्रभावना बचानेके लिए उसने यही कहा कि श्ररे 
भाई इसे मत पकड कर ले जावो | यह वेडुयमरि तो मेरे चैत्यालयका है, मैंने हो इसे इसके 
द्वारा मगाया था । झ्राखिर कोतवालने उसे छोड दिया । बादमे सेठने उसे डाटा डपटा या 
जो भी भला बुरा कहा वह बात झौोर है पर अ्रवसर पर तो उसने धर्मक्रो अप्रभावनासे 
बचाया । तो सम्परहृष्टिका धर्म बढाने वाला आचरण हुझ्ना करता है । 

(३२) सम्यग्हृष्टिका धर्मस्थितिकर सम्यक्त्वाचरश--छठवाँ भंग है स्थितिकरणा । 
स्वयं घमंसे चिंग रहा हो तो उत्तम भावनाओं द्वारा अपने ग्रापको घमंमे स्थिर कर देना 
स्थिति करण है । दूसरे लोग घर्मसे चिगे रहे हो तो उन्हें धर्ममे स्थिर करता यह स्थिति 
करण श्रग है | जैसे चीटी भीतपर चढती है तो भ्रनेको बार गिरकर भी वह अपना चढना 
बंद नही करती भ्राखिर एक न एक बार चढ ही जाती है ऐसे ही किसी घमर्मात्माकों प्रनेक 
मौके भ्राते हैं धर्मसे चिगनेके परन्तु जिन्हे धर्मंघारणा करनेकी तीन्न रुचि होती है वे एक न 
एक बार कभी धर्मके मार्गमे प्रगति कर ही लेते हैं । धर्म बिना किसीका पूरा न पड़ेगा । 
ग्राखिर कोई घर्मसे डिग भी जाय तो भी उसको एक निर्णय है कि हमको इस घर्मका ही 
ध्राश्रय लेना है।.... | 

(३३) स्थितिकरण सम्यकत्वाचरणका एक उदाहरण--इस स्थितिकरण अंगमे 
वारिसेण महाराज बहुत प्रसिद्ध हुए हैं । एक बार वारिसेण महाराज एक नगरीमे श्राह्मरचर्या 
के लिए गए, वह नगरी उतकी स्वयकी जन्मभूमि थी। श्रब वहाँ उनके ही ग्रहस्थावस्थाके 
एक मित्र पुष्पडालके घर उनका श्राहार हुप्रा । झराहार करनेके बाद वारिसेण महाराज जगल 
के लिए चल पढे तो पुष्पडाल उन्हें कुछ दूर तक पहुंचानेके लिए साथ-साथ चल पड़े । करीब 
१ मोल तक साथ गए, पर वह कंसे कहे कि श्र श्राप हमे वापिस लोट जानेकी पभ्राज्ञा दें, तो 
झपनी पुरानी बातोकों उन्हे याद दिलीने लगे, यह भावना रखकर कि महाराज यह समझ लें 
कि इतनों दूर प्रा गए धौर वापिस लोटनेकी श्राज्ञा दे दे । क्या याद दिलाने लगे पुष्पडाल- 


महाराण, यह वही जंगल है जो कि शहरसे करीब १ मील दूर है, यहीपर हम आप घुमने 
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श्राया करते थे । महाराज वारिसेणने कुछ न कहा, फिर करोब २ मील तक निकल जानेपर 
पुष्पडालने कहा--महाराज यह वही तालाब है जो कि शहरसे करीब २ मील दूर पडता है । 
यही हम श्राप स्वान करनेके लिए श्राया करते थे । महाराजने कुछ न कहा । श्राखिर वह 
पुष्यडाल वारिसेण महाराजके साथ-साथ जंगल चले गए, वहाँ भावुकतामे श्राकर मुनिन्नत 
भ्रगीकार किया, पर उन्हें यह झ्याल बार बार हैरान करता रहां कि मैं बिना स्त्रीसे कुछ कहि 
ही यहां चला श्राया हू, मुनिदीक्षा ले ली है, वह बेचारी क्‍या सोचनी होगी*““इस बातका 
ख्याल उन्हें सताने लगा । और भी मजेकी बात देखो कि उसकी सुत्री भी कानी थी, पर 
उसका राग उन्हे सताने लगा । वारिसेण महाराजने सब बात समझ लिया और उपाय भी 
समभझ लिया कि किस तरहसे इन पुष्पडालक्रो समझाना चाहिए। विचार किया कि विषयो 
के प्रति ्रासक्त हुए लोगोपर भ्राखिर बांत तो कुछ असर करेगी नहीं, कोई घटना ही असर 
करेगी, सो यह विचार करके उन्होंने अपने घर सदेश भेजा कि अ्रमुक दित हम अपने घर ग्रा 
रहे है, हमारी सभो रानियोको बहुत-बहुत सजाकर रखता । यह समाचार पाकर वारिसेण 
महाराजकी माता मनमे विचार करने लगी कि क्या हो गया श्रब हमारे लालको । वह तत्तों 
एक महामुनि हो गए, पर प्रब घर श्राता क्यो विचारा, क्‍या बात है, फिर विचारा कि भ्ररे 
वह कोई अज्ञानी तो है नही, भ्राखिर इसमे भी कोई रहस्यको बात होगी जो उन्होने घर श्राने 
श्रौर सभी रानियोको सज-घजकर रखनेके लिए कहा । आखिर पहुचे उसी दिन वह मुनिराज 
पुष्पडाल मुनिके साथ । तो वहा क्‍या देखा कि दो सिहासन पड़े हुए थे, एक था काठका और 
एक था स्वणुंका । ये दो सिंहासन इसलिए लगाया था वारिसेणकी माता ने कि अगर मेरा बेटा 
ग्रपने पदसे विचलित हो गया होगा तो स्वर्णके सिहासनपर बैठेगा झौर प्रगर विचलित न 
हुआ होगा तो काठके सिंहासनपर बैठेगा । क्षो वहा पहुचनेपर वारिसेण महाराज 'तो स्वयं काठ 
के सिहासनपर बैठ गए श्रोर पुष्पडालको स्वणुके सिहासनपर बैठाया । (देखिये--गुरुकी श्राज्ञा 
पानेपर व स्थिति जानकर इस तरहसे बैठनेमे कोई दोषकी बात नही) । भ्रब वहा पुष्पडाल 
मुनिने सघ प्रकारका ठाठ देखा, रानियां देखी तो उस समय उन्होने '्रपनेको बहुत-बहुत्त 
घिककारा,*“ भ्रे कहा मैं व्यर्थमे अपनी कानो स्त्रीका राग इतने दिनोसे रखता श्रा रहा था, 
हेमारे ये गुरुदेव तो इतने इतने वेभवके व इस तरह॒वी सुन्दर रानियोके स्वामी थे फिर भी 
इन्होने श्रपने श्रात्मकल्याएके लिये इन सबका राग छोडा । बस अब क्यो था ? पुष्पडालका 
राग गल गया और श्रपने घर्ममे सावधान हो गए । तो धर्मात्मा जनोको धर्मसे डिगते हुए 

दखकर उन्हे धर्ममे स्थिर करना यह एक रुम्यर्हृष्टि पुरुषका श्राचरणा होता है । 
(२४) सम्यग्दष्टिका वात्सल्यपूर्णा सम्पकक्‍त्वाचरण--(७) सातवा अगर है वात्सल्य 


२४ चारित्रषाटूड प्रवचन 
अग्र।' डेंस थेंग॑मे प्रसिद्ध हुए है विष्युकुमार मुनि । जिन्होंने ७०० मुतियोपर जब बलि 
शआ्रादिक संत्रियोके हारा उपसर्ग ढाया गया था वहा उन मुनियोक्री रक्षा की थो । तभीसे तो 
यह रक्षाबघन प्वे चला | कथा तो इसकी लबी है पर सक्नियमे यों समझो कि जब बलिने ७ 
दिनका राज्य लेकर अकम्पनाचार्य श्रादिक ७०० भुनियोकों कीदमे रखकर उनके चारो शोर 
भ्राग जलवा दो थी, उस समय विष्णु कुमार मुनि श्रपनी विक्रियासे बावन अ्रंगुलका रूप 
रखकर उस यज्ञमे शामिल हुए केवल एक धर्मात्माग्रोको रक्षाके ध्येयसते, तो उनपर प्रमन्‍्त 
होकर बलि राज़ाने कह्दा कि तुम जो मांगता चाहते हो सो माँग लो । वहा उस बावन अगुल 
गात वाले विप्णुकुमारते सिर्फ त्तीव प्र भूमि मागी । तो बलिने हेसकर कहा - परे इतनोसी 
भूमि क्‍यों मायते, कोई बडी चीज मागो । तो विष्णु कुमारने कहा--मुझे तो बस तीन पय 
भूमि हो चाहिए । तो वलि बोला--श्रच्छा नाप लो तोन पग भूमि । तो विक्रियासे विष्णु 
कुमारने अपना इतना बडा शरीर बना लिया कि एक पैर तो ढाई द्वीपके बीचमे रखा भौर 
दूसरे पैरसे सारे मानुषोत्तर पर्वतकों घेर लिया श्रोर तीसरा पग रखनेको कही नगह न बची । 
उस समयका हृश्य बडा भयानक था । वहा बलि विष्णु कुमारके चरणोमे गिरा ओर बोल - 
बस शभ्रव क्षमा की जिए, अपना तीम्रा पग हम।री पोठपर रख लीजिए । श्राखिर वहां देवोन 
जल-वृष्टि की, बनिने क्षमा मांगी, और इस ८रहसे उन ७०० मुनियोका उपसग दूर हुप्ा । 
तो यह है वात्सल्य प्रगकी बात । सम्यर्दृष्टि पुरुषको घधर्मंसे ओर धर्मात्माग्रोंसे बात्सल्य होता 
है । 

(३४५) सम्यग्दृष्टिका घर्मप्रभावनपपुरित सम्यक्‍त्वाचरण--सम्यग्हष्टि जीवका घर्म- 
प्रभावनापूरित सम्यक्त्वाचरण होता है । स्वर्य ब्रत, तप, शुद्ध श्राचरण करके श्रपनेमे धर्मकी 
प्रभावना और लोगोमे धर्मकी प्रभाववा करते हैं। भ्रौर यथासमय जिन पूजा विधान कल्या- 
रणाक महोत्सव झ्रादिक समारोहोसे प्रभावना करते हैं। वास्तविक घर्मप्रभावना तो अज्ञान 
हटाकर ज्ञानप्रचार करनेमे है | जैसे कि समन्‍्तमद्राचार्यने कहा है--अज्ञानतिमिरव्याप्तिमपा- 
कृत्य यथायथ, जिनशासनमाहात्म्यश्रकाथ स्यथात्‌ श्रभावना |” भ्रज्ञानरूपी प्रैघकारकों हटाकर 
जैनशासनके माहात्म्यका प्रभाव करना सो प्रभावना है । ऊपरी प्रभावनासे तो केवल दो-एक 
दिन ही लोग कुछ कहेंगे कि बढ़ा खर्च किया, बडे घनी है। जिसका कि असर बुरा भी 
हो सकता, पर ज्ञानकी प्रभावना बने, शानविशेष पब्लिकको मिले तो उसमे जो भश्रन्दर बात 
समायी होगी वह स्थिर रहेगी, इस कारणसे ज्ञानकी प्रभावना ही सच्ची ज्ञानप्रमावना है । 
इस अगके विषयमे एक उदाहरण बचज्ञकुमार मुनिका है, जो दो रातियोके बीच एक विवाद 
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खडा हो गया कि रथ, बौद्धका पहिले निकले या ओऔैनका तो जैनका रथ पहले निकलता था 
प्रति वर्ष पर एक रानीके श्रनुरोधसे बौद्ध रथ पहले चलनेका निर्णय सा हो रहा था, उस 
समय जैंन रात्तीने इस सबधमे बहुत चिन्ता की श्र श्राखिर यह समाचार तजकुमार मुनि 
के पास पहुचा और वह बहुत विद्याधरोके मित्र थे तो विद्याधरोकी सेनाकों सहायतासे स्वय 
ही राजाके भाव बदले और जैनरथ पहले चलाया। एक प्रभावना हुई । यह भी एक 
लौकिक बात है | वास्तविक प्रभावना तो ज्ञानकी प्रभावनासे है, पर इस लौकिक प्रभावना 
के साथ ज्ञानप्रभावनाका भी अ्रवप्तर हुआ करता है। सम्यरहृष्टि पुरुष ज्ञानश्रभावनापुरां 
सस्यवत्वाचरण करता है । इस तरह ८ अगोके रूपमे सम्यम्हृष्टिका ग्रतरग व बहिरग ऐसा 
ग्राचरण होता है कि जिससे स्वपरका कल्याण हो | ह 
त चेव गुणविसुद्ध जिग सम्मत्त सुमुब्खठाणाय । 
ज चरइ णारणजुत्त पढम सम्मत्तचरणचारित्त ॥ ८ ॥ 

(३६) सम्यवत्वाचरणचारित्रका परिक्षय--चारित्रके भेषका विस्तार बताते हुए 
यह बात कही गई थी कि चारित्र मूलमे दो प्रकारका है--(१) सम्पक्त्वाचरण और (२) 
स्रयमाचरण । सर्वेप्रथम सम्यक्त्वाचरण होता है। कभी किसी बिरले जीवके सयमाचररणा 
और सम्यवत्वाचरण एक साथ भी सभव है। जैसे किसी मिथ्याहष्टि जीवको एकदम ही 
सप्मम गुणस्थानका लाभ ही तो वहां एक सम्यवत्व बनता और संबस बला, ये दोनो ही 
बातें एक साथ हुई, ऐसे भी जीव होते हैं, पर बहुतायतका क्रम यह है कि सम्बग्दर्शन होता 
है, पश्चात्‌ सयम रूप प्रवृत्ति करता है। तो प्रथम जो सम्यक्त्वाचरण चारित्र है उसका 
स्वरूप इस गाथामे कहा जा रहा है, फिर भी हढताके लिए वह जिनेन्द्रदेवके शास्रनमे कहा 
हुआ सम्यकवत्व जिनदेवकी श्रद्धासे विशुद्ध है, नि.शकित आदिक गुणोसे विशुद्ध है । उनके 
यथार्थ ज्ञान सहित जो आचरंण होता है सो सम्यक्त्वाचरण चार्त्रि है। यह मोक्षस्थानके 
लिए हुतञ्ना करता है । मोक्ष कहलाता है प्रपने कैवल्यस्वकूपका विकास | यह विकास तब ही 
सम्भव है जब ,कि केवल सत्त्वसे अपने भापके स्वड़पका निर्णाय हो | तो सर्वेज्ञभाषित दत्वारभ् 
श्रद्धानसे जिसका आचररा विदुद्ध है, नि'शक्रता प्रादिक गुणोसे विशुद्ध है, जहां सम्यक्त्वके 
२५ दोष नही है, ऐसी ज्ञानीकी जो वृत्ति होती है उसे सम्पक्त्वाचरण कहते हैं। सम्पक्त्वा- 
चरण मुक्ति लाभका पहला कदम है। इसी कारण मोक्षमार्गमे सम्पग्दर्शनकों पहले बनाया 
है, यह सम्यग्दशन मोक्ष महलकी प्रथम स्रीढी है, ऐसे सम्यक्त्वाचरणको श्रमीक।र करते 
सयमाचरण चारित्रकों अंगीकार करके सयमाचरण चारित्रको प्राप्त होता है 


उसका शीक्र 
निर्वाण होता. है ऐसा अरब श्रगली गायामे कहते है । 
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सम्मत्तचरणसुद्धा संगमचरणस्स जद व सुपसिद्धा । 
णाणी श्रमूढविट्टी श्रचिरे पावति खिव्याणं ॥ ६ ॥ 

(३७) सस्यकत्वाचरण चारित्रकी महिसा--जो ज्ञानी पुरुष सम्यक्त्वाचरणसे शुद्ध 
हुए है श्रोर सयमाचरण भारिश्रसे भले प्रकार सिद्ध होते हैं ऐसे ज्ञानी निर्मोह दृष्टि वाले पुरुष 
यथाशीघ्र निर्वाणको प्राप्त करते हैं। पहले तो पदार्थका यधाथ॑ ज्ञान होना चाहिए, जिसमे 
मोह न हो, विशुद्ध सम्यग्हृष्टि हो, फिर सम्यक्चारिश्ररूप संयमका श्राचरण करे वह मोक्षकों 
प्राप्त होता है । सम्यवत्वाचरणसे तो मार्गदर्शन हुआ श्रौर उस मार्गकी शोर श्रभिमुखता हुई, 
बस सयमाचरण चारित्र होनेसे एकाग्र घर्मध्यानका भ्रतिशय बनता है । घमंध्यानकी पर्णता 
इस सप्तम गुणस्थानमे बनती है । वहाँ एकाग्र ध्यान होता है, उसके बलसे सातिशय अ्प्रमत्त 
गुणास्थान बनता है। अप्रमत्तविरत इस प्रकारका है स्वस्थान भ्रौर सातिशय । स्वस्थान ्रप्र- 
मत्त विरत ७वें गुरास्थानसे आगे नही वढ़ पाता, छठवेंमे श्राना और छठव्रें छवेंका थोडा ही 
काल है सो भूलेकी तरह छठे ७वें मे मुनिके परिणाम चलते रहते हैं । किसी समय सातिशय 
घमध्यान जगे तो सातिशय श्रप्नमत्तविरत युणास्थान बनता है । तो गुणस्थानमे चारित्रमोहका 
विध्वस करनेके लिए श्रध/करण परिणाम होता है। क्षपक श्रेणीपर चढने वाले जीवके प्रध,- 
करण सातिशय श्रप्मत्त विरतमे हुआ, फिर श्रपूर्वकरणा पवाँ गुणस्थान हुआ जिसमे परिणामों 
की विशुद्धि ग्रनन्तगुणी बढती जाती है । पूर्व बाँधों हुई स्थितिका बंध होता है। प्रनुभाग 
भी बहुत नष्ट होता है, धसख्यात गुणी प्रदेश निजरा होती है । भ्रौर श्रमेक पाप प्रकृतियाँ 
पुण्यरूप हो जाया करती हैं । श्रपूवंकरणके बाद श्रनवृत्तिकरण गुणस्थान होता है । वहा 
बहुत विशुद्ध परिणाम होनेके कारण घारित्रमीहकी २० प्रकृतियोका विध्वप्त हो जाता है । 
प्रब तक यद्यपि अ्रग्रत्यास्यानावरण, प्रत्याख्यानावरण आ्रादिक ये ८ प्रकृतिया उदयमे नही 
चल रही थी, पर सत्तामे मोजुद थी, झौर सज्वलनकी तोन प्रकृतिया उदयमे भी चल रहो 
थी। क्षपकश्नेणीमे चढने वाले जीवके प्रनन्तानुबधीकी सत्ता ही नहीं। यो अप्रत्या- 
ख्यानावरण पश्रादिक पे प्रकृतियाँ सत्तामे हैं श्रोर हास्यादिक € प्रकृतियाँ भी सत्तामे 
है श्लौर सज्वलन क्रोध, मान, माया, ये इस तरह २० प्रकृतियाँ क्षीण हो जाती है । तो यह 
सब एक सयमाचरणके श्रतिशयका प्रभाव है, फिर श्रन्तमु ह्तमे ही केवल ज्ञान उत्पन्न होता 
है । १०वें झोर १२वें गुणस्थानमे क्षयके बाद वहाँ श्ररहत श्रवस्था मिलती है भ्ोर अरहत 
प्रवस्थामे यह जीव अपनी श्रायु प्रमाण रहता है । फैवल सृक्ष्म अन्तमु हुतें जब बाकी होता 
है १४वाँ गुणस्थान होकर अ्रधातिया कर्मोसे दूर होकर 2 प्राप्त करता है | तो मूलमे 
यह सब सम्यक्त्वाचरण चारित्रका माहात्म्य है। जब कि बलसे बढ-बढ़कर सयमाचरण प्राप्त 
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हुआ श्रौर उत्तरोत्तर ध्यानकी विशेषता होती गई श्रौर परमात्मपद प्राप्त किया । सम्यक्त्वसे 
जो अष्ट है वे सयमका भी आधररणा करें तब भी मोक्ष न प्राप्त कर सकेंगे । इस तरह सम्य- 
चत्वाचरणाकी यहाँ प्रधानता बताई गई है । 

सम्मत्तचरण भट्ठा सजमचरणं चरति जे वि णा रा । 

भ्रण्णाणणाणमुढा तह वि ण परावति णिव्वाण ॥ १० ॥ 

(३८) सम्यक्त्वाचरणसे अष्ट जीवोंकी निर्वाणप्राप्तिकी श्रपोग्यता--जो पुरुष सम्य- 
वत्वाचरणसे अष्ट है वे संयमावरण भी कर तो भी वे भ्रज्ञानी है, मृढ दृष्टि है श्ञौर वे निर्वाण 
को प्राप्त नही हो सकते । जैसे कोई पुरुष दृष्ट ग्रामको जाना चाहता है तो उसे पहले मांगे 
का श्रद्धान होना चाहिए कि यह रास्ता गया है शर उस मागंका कुछ परिचय भी होना 
चाहिए । तो परिचय होना श्रौर उस मार्गकी शोर अपना चित्त भ्रभिमुख होना, उसकी श्रोर 
जानेकी तैयारीका पुर्णा इरादा हो जाना यह तो एक सम्यक्‍त्वाचरणक्नी तरह है श्रौर फिर 
मार्गपर चल देना यह सयमाचरणुकी त्तरह है । चलते-चलते वह॒इष्ट स्थानपर पहुच जाता 
है, ऐसे हो संयमाचरणसे चलते-चलते, श्रात्माका विकास करते करते परमात्मपद तक पहुच 
जाता है। तो मूल सम्यवत्वाचरण रहा जिसको रास्तेका श्रद्धान नही, ज्ञान नही वह रास्ता 
घल हो कंसे सकेगा ? तो इसी तरह जिसको सम्यव्त्वाचरण नही वह सयमाचरणा। नही कर 
सकता औऔर कदाचित्‌ देखादेखी बोौह्य संयमाचरण करे तो कही मन, वचन, कायकी चेष्टाओं 
से कर्मकी निजंरा नही होती । कमंकी निर्जंरा होती है श्रात्मस्वरूपके श्रद्धान, ज्ञान और 
ग्राचरणसे । तो सस्यक्त्व,चरण सहित सयम चारित्र ही निर्वाणाका कारण है अतएवं सम्य- 
वष्व॒ प्रधान है । सम्यत्त्वके होनेपर ही ज्ञान ही सम्यक्‌ कहलाता है और चारित्र भी सम्यक्‌ 
कहलाता है । सम्यकत्वके बिना चारित्रमे भी मिथ्यापन कहलाता है| ऐसे परम उपकारी 
सम्यक्त्वाचरणकी वृत्ति होना यह ज्ञानियोका प्रथम कतंव्य है । 

वच्छल्य विशएरण य श्रणुकपाए सुदारदच्छाए । 
मग्गण़ुससरणाए अवशूहणारकखणाए य॥ ११५७ 
एएहिं लक्खरोहिं य लविखिञ्जइ भ्रज्जवेहि भावेहि । 
जीवो भ्राराहतो जिशसम्मत्त श्रमोहेण ॥ १२॥ 

(३६) सम्यग्हष्टिका परिचय फराने वाले चिह्तोंका वर्शान--जिन जीवोको वीतराग 
देवकी श्रद्धा है श्रोर उसके श्रभुसार जिसको सम्यकत्वकी श्राराधना है सो ऐसे मिथ्.त्वरह्ित 
सम्य्ग्हृष्टि जीव कैसे लक्षण वाले है, क्नि चिन्होसे यह समझाया जाय कि ये सम्यर्हष्टि जीव 
हैं, उसका कुछ वर्णन किया जा रहा है। यद्यपि सम्यक्त्वकी साक्षात्‌ सही पहि-न होना छद्म- 
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स्थोंको कठिन है या जिसके परमावधि ज्ञान है, सर्वावधि ज्ञान है, वह श्रतुमानतः सही ज्ञान 
कर नेता है। जैसे सम्यवत्वघातक ७ प्रकृतिया नही है तो यह - बात अ्रवधिज्ञाममे झलक 
जाती है । मगर परमावधि सर्वावधि ज्ञानमे ही मलकता है देशावधि जानमें नही ।. तो उन 
७ प्रकृतियोके श्रभावको समझकर उसके सम्यक्त्व है, यह ज्ञान होता है वे भी सम्यक्त्वका 
सीधा ज्ञान नही कर पाते । जैसे घुवा देखकर कोई श्रग्निका ज्ञान करे तो कोई भ्रग्निका 
'साक्षात्‌ ज्ञान नही किया, किन्तु साधनसे साध्यका अनुमान किया। ऐसे ही विशिष्ट प्रवधि- 
शानी लीव ७ प्रकृतियोके उपशम क्षय क्षयोपशम जैसी दशा देखकर श्रतुमान करता है कि हां 
सम्यवत्व है बाकी श्ौर जीव जो छक्वस्थ है, चिह्लोसे पहिचान तो गए हैं, 'पर वहा पूरा 
नियमरूप पहिचान नही हो पायी, क्योकि छली कपटी भी इस पहिचानको अश्रपनी अ्रवृत्तिमे 
ला सकते हैं, मगर उसमे भी यदि सुक्ष्मतासे श्रगर निरख बनायी जाय तो यह समभमे झाता 
है कि यह वास्तविक बात है और यहा कत्रिम बात है तो वे लक्षण कौन-कौन हैं, उनका 
वर्णन इसमे है। . 

(४०) सम्पस्दष्टिका परिचायफ चिन्ह वात्सल्य, विनयभाव और प्रनुकपा--सम्य- 
ग्श्को पहली पहिचान है वात्सल्यभाव । यदि वह सम्यग्हृष्टि ज्ञानी है तो उसका धर्मात्माके 
प्रति वात्सल्य अवश्य होगा । जिसे धर्मात्माके प्रति वात्सल्य नही हैं वह चाहे ज्ञानकी कितना 
ही बातें करे । लेकिन वहाँ सम्यक्व नही है। सम्यक्वका और अब्रात्सल्यका विरोध 
है । जँसे तत्कालकी प्रसूत गाय बछड़ेसे प्रीति करती है उस ग्रायको बछंडेसे क्‍या मतलब 
उससे कोई गायका पेट नही भरता, गायको कोई श्राराम नही मिलता मगर गायको निष्क- 
पट अपने बछडेसे प्रीति होतो है ऐसे ही धर्मात्मा पुरुषोंसे निष्कपट प्रीति हो तो यह वात्सल्य 
चिन्ह है । तो इस वात्सल्यकों देख करके सम्यस्दष्टिपनेका परिचय मिलता है । दूसरा लक्षण 
है विनय जो सम्यक्‍त्वादिक गुणोसे सहित है उसके नम्न परिणाम होते हैं । जो गुणोसे 
प्रधिक हो, गुणी पुरुष हो उसका विनय सत्कार सम्यरदृष्टि पुरुष करता है। तो गुशियोका 
सांघुवोका, वृत्तियोका, ज्ञानियोका सत्कार जो हुृदयसे करता है उससे यह परिचय होता कि 
इसके चित्तमे घर्मवासता है ओर यह ज्ञानी पुरुष है । तीसरा लक्षण है अचुकपा । दु खी 
पुरुषोकों देखकर करुणाभावरूप अनुकपा जीवमे है वह अनुकपा कंस समझी जाय ? त्तो 

उस पुरुषमें जो सामर्थ्य है उस सामथ्यंसे दानमे दक्ष होता है । दुखियोको देखकर कोई मुखसे 
'जीम हिलाकर पछतावा करे और समर्थ होकर भी उसके लिए कुछ खर्च न कर सके तो 
बहाँ दया कहाँ कहलायी ? जिसमे जो सामर्थ्य है वह »पनी सामथ्यंके भ्रनुसार तन, मन, 
धन, वधनसे सेवा बरता हैं भौर उससे पहिंचान होती है कि इसके दयाभाव है और जिस 
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को दुखी प्राणियोकी देखवर दयाभाव उमडे उससे अचुमान होता है कि इसकी हृष्टि सही 
है, यह ज्ञानी पृष्ष है । 


(४१) सम्यस्हष्टिका परिद्रायक चिह्न मांग गुरप्रशंसा, >पयूहद व स्थितिकरण -- 
चोथा लक्षण है कि मोक्षमार्गकी प्रशंसा करने वाना हो, सम्यभ्दृष्टि ज्ञानी जीवके जो भी वचन 
निकलते है वे.मोक्षमार्ग, अत्मत्त्व, परमात्मस्वरूप, सयमाचरण आ दिक मोक्षमार्गकी प्रशसा 
करने वाले ही शब्द निकलते है । जो मोक्षमागेकी प्रशसा न ब+ता हो तो समभिये कि उस 
को मोक्षमार्गकी श्रद्धा हढ नहीं है । जिसको मोक्षमर्गकी श्रद्धा हृढ है वह उसक गुणा गाता 
है, लोगोको भी बताता है कि ससारक सकटोसे छूटना है. तो इस म्रोक्षमार्गकों ग्रहरणा करो । 
इसके बिना जन्म मरगाके सकट छूट नहीं सकते । ५ वाँ चिन्ह है सम्यर्हाश जीवका कि उसम 
उपगूहनभाव रहे । उपशूहन कहते है कमनियवश किसी धर्मात्मा पुरुषके कोई दोष लगे तो उस 
दोपको जनतामे सूचित न करता श्रौर धर्मकी ग्रवज्ञा न होन देना यह उपगृहन अ्ग है । ज्ञानी 
विवेकी पुरुषोकी क्रियायें श्रल्ोकिक होती है, उनका भाव उदार होता है । वे कपायके वशीभ्षृत 
नही होते इस कारणा उनका घारित्र ऊँचा ही होता है । ता उपगहनकी वृत्त देखकर सम्य- 
चत्ठका परिचय होता है कि इसके सम्प्रवत्व है। यह ज्ञानी है | छठा चिन्ह है स्थितिकरणा । 
कोई धर्मात्मा पुरुष मार्गसे चिग्र जाय तो उसको धर्ममार्ममे स्थित करनेका प्रयास करना 
स्थितिकरण है। ज्ञानी मम्यस्हष्टि ग्रपने आपके घर्मस्वभावभे स्थित रहना चाहता है गौर 
ऐसा ही दूसरे धर्मात्मा पुरुषोक्रे प्रति चाहता है । कदाचित स्वय धमस चिग जाय तो ऐसो 
भावना रखेगा कि जिससे फिर ध्मसे स्थिरता हो । दूसरा भी झ्गर धर्मेसे चिगे तो उसका 
कारण जानेगा कि कौनसा कारण है कि जो इसका भाव कुछ शिधिल टथा हैं। उन कारणों 


(2 


को दर कराता हुमा श्रौर बच्नोसे सही धर्मकी याद दिलाता हुआा दूसरोको धर्ममे स्थिर 


करता है । ये सब चिन्ह मम्यस्हह्के परिचयके बताये जा रहे हैं, ऐसे श्रोर भी चिन्ह हो 
सम्ते है। 


(५२) सम्पस्दृश्टक्ते लक्षणोंक्री यथार्थताका मुल आजंवभाव--यह चिन्ह सही है, 
हतेका साधन पाजवभाव है। कोई पुरुष प्रगर निष्छप्ट है और थे चिन्ह पाये जाते है तो 
उस परिरुम होता है। और निष्कपट पुछ्पके ही वास्तविक ये चिन्ह होते है । तो जो 
निप्कपट हैं उनवे इन लक्षणोंकरे हरा सम्यक्त्वका परिचय होता है | सो ऐसे जीद मोहरड्डिय 
होवर इस सम्यात्वकों आराधना करते है । मम्पक्त्वकी आ्रारायनाका ग्रे क्कि परत प्र 
वरस्वरूप चैतन्य५वाशवों अपना सवंस्व मानता है और उस ही में 


रत हं'कर तृप्द रहना 
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चाहता है, सो ऐसा जीव सम्यवत्वकी ग्राराघना करता है । सम्यवत्वभाव मिथ्यात्वकर्मके भाव 
से प्रकट होता है। सो यह सम्यकत्वभाव सुक्ष्म भाव है, छद्मस्थके ज्ञानगोचर नही है । जो 
सम्यवत्वाकारमे सक्षात्‌ जान सके, पर सम्यग्दृह्टिके ये बाह्य चिन्ह है जिनसे सम्यग्हष्टिका परि- 
चय होता है, श्रौर परिचयका एक कारण यह भो है कि एक सम्यम्दृष्टिके यह भाव जग्रे तो 
ऐसा ही भाव जब दूसरेमे दिखता है तो सम्यवत्वका परिचय हो जाता है | जैसे किसीने कोई 
वस्तु खाना हो और उसका स्वाद वह भलो प्रकार जानता हो तो दूसरेके लिए भी अनुमान 
बनता है कि इसको इसका ऐसा ऐसा ही स्वाद आता है । ज्ञानी पुरुषने स्वय भ्रविकार चैतन्य 
स्वरूपका श्रतुभव किया है, उसका भ्रलोकिक आनन्द पाया है तो दूपतरे सम्यग्दृष्टि जीवमे भी 
इस धर्मविकासका अनुमान बन जाता है । भ्रन्नानी पुरुष ज्ञानीके भावोका परिचय नहीं पा 
सकता । ज्ञानी पुरुष ज्ञानभावका परिचय पाता है, क्योकि जिसके भी ज्ञान जगता है उसके 
सम्यक्त्वधात्तक प्रकृतियां दूर होती है, उन सबके एक ही समान स्वच्छताका आ्रागम उदित 
होता है । ऐसे स्वच्छ अभिप्राय वाले ज्ञानी सम्यग्हृष्टि जीव सम्यक्त्वाचरण करते है श्र उसके 
प्रतापसे, उसके ग्रभ्याससे वे सयमाचरणामे प्रवेश करते हैं। _ 

उच्छाहभावणास पसससेवा कृदंसरों सद्धा । 

प्राण्णाणामोहमग्गे कुव्वतो जह॒दि जिशसम्म ॥ १३ ॥ 

(४२) नित्यत्व व क्षरिषकत्वके एकान्तरूप कुदर्शनकी श्रद्धासे सम्यकत्वच्चुति--जो 
पुरुष अज्ञान, कुदर्शन व मोहके मार्गमे श्रद्धा प्रश्सा सेवा करता है वह जिनदर्शनके श्रद्धारूप 
सट्नैयक्त्वको छोड देता है । कसा है वह झज्ान, मोहमार्गं, कुदर्शंन कि जहाँ वस्तुके क्रिसी एक 
घर्मंका, तत्वका एकान्त है, पक्षपात है, जिसके कारण निविकल्प अनुभवकी पात्रता नहीं 
बनती । जैसे कोई मानता है कि जीव सदा कूटस्थ अपरिणामी है । यद्यपि इसमे प्रात्माके 
सहज ज्ञायकस्वभावकी दृष्टिसि बात यथार्थ बनती है, लेकिन यह दृष्टि तो उनके नहीं है। 
पर्याय माननैपर फिर यह दृष्टि बनाये तो वह यथा दृष्टि है। परिणमन होता हो नही, पर्याय 
है ही नही, ऐसा एकान्त निषेष करके फिर अपरिणामी श्र्‌व ब्रह्मसस्वरूप मानना यह एकान्त 
है जब कि जैनदशन द्रव्यपर्यायात्मक श्रात्मकों समझकर परयायका गोरा कर द्रव्यको मुख्य 
मे रखकर इस प्रकार मानता है। तो स्याह्वादकी कलाके बिना किसी भी श्रकार वस्तुके 
पूर्णों स्वरूप तक नही पहुच सकता है । कोई पुरुष मानते हैं कि जीव क्षण-कषणामे नया-नया 
बनता है, वे जीवका एकपना स्वीकार ही नही करते | श्रौर ऐसी मान्यता बनाकर फायदा 


तो चाहते हैं भ्रौर फायदा उठाना चाहते हैं यह कि जब यह ध्यानमे भरा जाय' कि मैं 
हाँ रहता ही नही, तो जैसे कोई पुरुष 


हष्टि 


उठाना 
जीव एक क्षणको श्राया श्र फिर नष्ट हो गया, ये 
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एकदम मश्ने वाला हो तो उसको घर-बारसे ममता नहीं रहती । वह जान रहा कि मैं तो 
मर ही रहा हू, क्या ममता करनी ? तो ऐसे ही जो एक क्षणको श्रपनी सत्ता मानता है, 
प्रगले क्षण है ही नही तो फिर वह मोह ही क्यो करेगा ? ऐसा उपाय निकाला गया है। 
लेकिन वस्तुस्वरूपके विरुद्ध कोई उपाय निकाला भी जाय तो उससे तत्त्तकी उपलब्धि नही 
होती । जैनदर्शनने पर्यायदृष्टिसे क्षण-क्षणमे नई नई श्रवस्थायें होना माना है सो उस नई नई 
ग्रवस्थाको सुनकर <ह उत्साह जगना चाहिए कि मेरा यद्यपि अज्ञान परिशामन श्रनादिसे 
चला ग्ञा रहा है, लेकित यह परिणमन है, अ्रवस्था है, यह मिटकर नई अ्रवस्था बन सकती 
है, याने प्रज्ञानददशासे हटकर ज्ञानदशा प्रकट हो सकती है, यहा तो क्षणिकपनेकी बात सोच- 
कर उमग झ्राना चाहिए, पर यह उमग श्रायगी उसे जो अपनेक्रो सदा रहने वाला नित्य 
मानेगा । तो वस्तुस्वरूपके खिलाफ कुछसे कुछ भी धर्म माना जाय, उनके सहारेसे हम तत्त्व 
की उपलब्धि नहीं कर सकते । ह 

(४४) प्रभुमे विकृत कृत्यक्ा श्रमाव--कोई लोग मानते है कि इस जीवको किसी 
ईशबरने उत्पन्न किया, तो ईए्वरने उत्पन्त किया, प्रथम तो यह ही ब)त सही नही है, क्योकि 
ईश्वरका स्वरूप पवित्र है, वह समस्त लोकालोकका जाननहार है, परिपूर्ण सहज आनन्दरस 
से लीन है। वह अपनो पविन्नताकां त्यागकर अ्पवित्रवाको अगीकार नही करता, फिर यह 
बतलावो कि जीवकों पैदा करके कुछ ईश्व रको फायदा होता है या जीवकों फायदा होता है ? 
ईश्वरको तो पैदा करनेसे कुछ फायदा होता नहीं । झौर जोव पैदा हुए तो पैदा होकर ये 
कौनसा लाभ ले लेते हैं ” न पैदा होते, कुछ न होत तो झगड़ा हो कुछ न था। ईश्वरते 
जीवको पैदा किया तो इमसे फायदा क्‍या ? यदि कहा जाय कि ईश्वरकों ऐसा खेल रुचा है 
तो बालककी नई, अज्ञानियोकों नाईं ऐसा खेल करे तो उप्तका बडप्पन नही है यहा तो खेल 
हो श्रौर जीव दुदशा पावें । कोई जोव मर रहा है, कोई दु ख्वी होता है, कोई कसा ही कर 
रहा है ? न करते प॑ंदा तो क्‍या हज था ? तो कही ऐसा नही है कि किसीने इस जीवको 
पंदा कियो हो । तत्त्व यह है कि जो भी है वह अ्रनादिसे है, नही है तो उसका “है” नही हो 
सकता ओर जो है उसका 'न' नही हो सकता । है, सब गअ्नादिसे है, उनको ग्रवस्थायें बद- 
लतो रहती है। कभी किसी प्रवस्थामे श्राया कभी किसी अवस्थामे आया । 

(४५) दृष्टिसागंसे ईश्वरकतृ त्व---प्रश्न--तो फिर यह बात प्रसिद्ध कैसे हो गई कि 
इस जगतके जीवोकोी ईश्वरने उत्पन्न किया । बिल्कुल सूठ बात कभो भौ प्रसिद्ध नही हो 
पाती, न लोगोमे श्रादर पातो, तो कुछ बात तो होगी ही जिससे कि यह बात प्रसिद्ध हुई हि 
ईश्वरने जीवको बनाया । उत्तर--हाँ तो क्या बात है सो सुनो--प्रथम तो यह जानें कि 
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ईश्वर है ज्ञानानन्द पुश्न श्रोर जितने भी ये जीव हैं ये सभी जीव है ज्ञानानन्द पुझ्ज | सो 
जब स्वरूपकी हृष्टिसे देखा जाय तो सभी जीव ईश्वरके स्वरूपको धारणा किए हुए हैं । तो 
इस तरह स्वभावदष्टिसे तो अनन्त ईश्वर हुए । जितने भी जीव हैं वे सभी स््रय ईएवर हैं । 
मगर ये ससारके ईश्वर शअ्रपने विकल्प बनाकर पैदा होते श्रोर मरते है । जैसे कि वेदान्तमें 
भी कहते है कि इस ब्रह्मने ऐसा भाव किया कि 'एकोह बहु स्थाम/--मैं एक हू, बहुत बन 
ज ऊँ, उसने तो भाव ही किया ऐसा वे बताते है मगर इस जीवने इसे प्रैक्टिकल किया कि 
यह जीव तो है एक श्रपनी सत्तामात्र, मगर यह अपने एकपनेको स्वीकार नहीं करता, श्ौर 
जो ग्रवस्थायें बनती है उन बहुत अवस्थाग्रोरूप अपनेको मानता रहता है यो नानारूप अपने 
को बनाता रहता है । मैं मनुष्य हू, पशु हैं, पक्षी हु श्रादिक नानारूप भ्पनेको मानता रहता 
है । तो एक होनेपर भी इसने अपनी बहुरूपता धारण की । तो सभी जीव स्वरूपहृष्टिसे ईश्वर 
के रूप है, भ्ौर यह ही जीव स्वय अपने विकल्प और व्यापार करके अपनी सृष्टि किया करता 
है । तो प्रत्येक जीवकी सूष्टि निश्चयतः उस ही जीवने की, मगर वह जीव स्वरूपहृश्सि ईश्वर 
है, इसलिए जीवने सृष्टि की, ऐसा कह लो या ईश्वरने सृष्टि की ऐसा कह लो, दोनोका एक 
ही अर्थ है। भ्रब ये समस्त जीव है अनन्त, तो प्रत्येक जीवमे ऐश्वर्य भी मोजूद है, अत. 
ईश्वर भी अनन्त, मगर इन सब जीवोका स्वरूप- एक समान है । एकके स्वरूपसे दूसरेके स्व- 
रूपमे रच भी फर्क नही है। तो स्वरूपहृष्टि होनेसे इसको ग्रनन्त व्यक्तियोमे न देखकर एक 
रूपमे देखें । जैसे बाजारमे गेहुका ढेर लगा होता है तो खरीदने वाले यो नही कहते कि तुम 
इन गेहुओको किस भावमे दोगे ? वे बहुवचन लगाकर नही बोलते, किन्तु यह कहते हैं कि 
यह गेहू किस भावमे दिया है ” उनका स्वरूप बिल्कुल एक समान है, इसलिए वे एक ही 
कहलाते हैं । तो ऐसे हो ये अनन्त ईएवर स्वरूपहष्टिसे पूर्णतया एक समान हैं, इसलिए एक 
ईपवर कह लोजिए श्रौर इस तरह यहापर ग्राया कि एक ईश्वर ये सारी सृष्टियां रचता है । 
ग्रब स्थाद्राद कलासे निरखा जाय तो सब समस्यावोका समाधान मिलता है और एकान्तहृष्टि 
से देखा जाय तो तत्वकी उपलब्धि की ही नहीं जा सकती है। तो ऐसे अनेक प्रक्ारके 
सिद्धान्त गढें गए हैं, उनमे जिनकी श्रद्धा है वे पुरुष तत््वकी उपलब्धि नही' कर सकते । 
(४६) प्रशुसोपयोग रोगकका तत्काल इलाजहूप शुभोपयोगके वातावरणके एक्रान्तके 
श्राग्र हमे सस्यवत्वच्युति--कोई पुरुष कहा करतें हैं कि यज्ञ करो, यह तल करो, यह श्रनु- 
छान करो, इससे मुक्ति मिल जायगी, मगर क्रिया, देहकी क्रिया, चाहे ब्रव्य चढाया हो चाहे 
तीर्थोपर यात्रा करने गया हो, कोई भी चेष्टा की गई हो तो वे तो भ्रचेवन देहकी क्रियायें 
है। कही देहकी क्रियासे श्रात्माके भाव विशुद्ध हो सकते हैं क्‍या ? श्रगरे उसीका ही एकान्त 


गाया १३ रे 


कर रखा हो तो । तत्त्व तो वहा भी है कि जो जीव, किसी विबयय कषाय पापके सस्कारमे 
लगा है ग्रौर नाना खोटी मन, वचन, कायको चेष्टायें कर रहा है उसका सीधा इलाज क्या 
है जिससे तुरन्त कुछ फर्क ण्डे, तो उसका सीचा इलाज यह ही है वदना, पूजा, यात्रा, दान 
ग्रादिक, सो एक वह तत्कालका इलाज है, प्रंगर उमीको ही मोक्ष मावा जाय तो यह तो 
तत्त्वके विरुद्ध बात है । मुक्ति मिलती है वेवल ग्रात्मस्वभावकी हृष्टिसे, पर वह दृष्टि बन 
जाय और बनी रहे, स्थिर हो जाय । उसके लिए पापके सस्कार वाले जीवका कुछ व्यवहार 
वातावरण भी बना हुत्ना है । तो वह एक वातावरण है ब्रत, तप, सयम आदि का कि जिस 
वातावरणमे रहकर यह जीव श्रपने ज्ञानस्वरूपमे मुगमतया प्रवेश कर सकता है । 

( ४७ ) शुन्याहतके एकान्तके श्राग्रहमे सम्यकत्वच्युति--कुछ लोग कहा करते कि 
शुन्‍्ध ही तत्त्व है, क्योकि जो दिख रहा है वह ऐसा ही है, यह बात नही च्रटित होती । कभी 
कुछ बनता, कभी कुछ बनता । यह विचित्रता यह सिद्ध करती है कि'यह सब काल्यनिक है 
माया है और तत्त्वशून्य हो है, कुछ नही बस यह ही तत्त्व है, जिसकी श्रद्धासे कल्याण होता 
है। श्रगर इसीका एकान्त कर लिया तो कल्याण किसे करता, वह भी शू'य है। बात क्यो 
कहना, कौन कहे, सब शुन्य हैं । मोक्षमार्गकी प्रवृत्ति क्यो हो, क्योकि संब शून्य है, प्रमाण 
भी नहीं है। तो जो कुछ कहा वह कैसे सिद्ध हो कि सही है | तो सवंधा शुन्यवादक्ी बात 
घटित नहीं होती, मगर उसे भी शुन्यवाद समझा किसीने, तो जब ग्रात्माके स्वरूपको देखो 
तो देखनेकी दो रीतियाँ है। विधिरूपसे भी देख लो, निषेधरूषसे भी देख लो । निषेधरूपसे 
देखनेपर यह सब ज्ञान होता कि यहाँ कर्म नही, शरीर नहो, विकल्प नही ड्चिर नही, तरग 
नही, कुछ नही है । यह प्ात्मा तो इन सबसे सूना है, रीता है । तो निषेध हृष्टिसे देखनेपेर 
यह प्रात्मा शुत्य नजर श्रीया । और, वहाँ फिर यह प्रभिद्ध किया गया कि बस शुस्य ही तत्त्व 
है। शून्य तो तत्त्व हुआ निषेध दृष्टिमे, मगर कुछ चीज हो जिसमे शून्ध्रपना घटित तिय। 
जाय । वह है ज्ञानानन्बरसनिर्भर अमूर्त चेतन्य पदार्थ, सो इस शे हो कोई समझे नही और 
केवल णन्यका ही पक्ष छक़॒ह#त लिए फिरे तो उसे तत्त्वकी उपनब्त्रि नही है। ऐसे अनेक कुद- 
शंन हैं जिनमे श्रद्धा रखे, उत्साह रखे तो वह पुरुष सम्यक्त्वसे च्युत हो जाता है, श्रथव। उस 
के सम्यक्त्व ही नही है । 

(४८) दुलंभ ररजन्स पाकर श्रात्मोपलब्धिके विचारसे रहित जीवोके जीवरकी रि- 
रथंकता--इस जीवको श्रनादि कालसे मिथ्यात्व कर्मके उदयके निमित्तसे ससारमे भ्रमण करना 
पड रहा है, यह चतुर्गतिमे श्रमण करता है, देव हुप्ना, नारको हा, तियंञ्च हम्रा पशु हुय। 


मनुष्य बना, यह सब मिथ्यात्वके उदयमे जीवकी उल्टो कलयनाक्रे कारण हो र प्रतत्त 
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कल तो इसका निगोदमे दोता, वहाँ से बडी ऋठिनितासे निरुला तो प्रन्य स्थावर बना वहाँ 
से निकला तो दोइन्द्रिय, क्रमसे निकल निकलकर तोनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, श्रसज्ञी पज्चेन्द्रिय 
सज्ञी पचेन्द्रिय श्रोर उसमें भी नरक तिग्रञ्व देवसे निकलकर मनुष्य हुए हैं तो ऐसा श्रेष्ठ मनु 
प्यजन्म पाया जिसके लिए इन्द्र भी तरमता है। तो ऐसा दुलंभ नरजन्म पाकर उल्टी श्रद्धा 
रखकर इम जीवनको खो दे तो यह उसके लिए बडी दरिद्रता है, प्रत. विवेक करके निष्पक्ष 
होकर अपने झ्रापके तत्त्वके बारेमे परिचय बनाना हो चाहिए । तो जो पुरुष ग्रपना परिचय 
तो करते नहो श्रोर खोदे दर्शनकी प्रद्ममा सेवा उत्साह भावना आ्रादिक बना रहे हैं वे अपने 
आपको प्रज्ञान और मोहके रास्तेपर चला रहे हैं ग्रौर जिन सम्यजत्वसे भ्रष्ट हैं । 

उच्छाहभावणास पसससेवा सुदयरो सद्धा । 

ण जहदि जिणसम्मत्त कुब्वतों ण'णमग्गेरणा ॥१४॥ 

(४६) सुदर्शनकी प्रशंसा सेवा श्रद्धासे जिनसम्यबत्वका पोषण--इस गाथामे कहते 
हैं कि सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकूचारित्र स्वरूप जो समीचीन मार्ग है उसमे जो उत्साह 
रखते है, शुद्धभावना करते हैं वे रत्नत्रयको ग्रहण करनेका उत्साह करते हैं प्रशसा करते हैं । 
इस ही शुद्ध भावके द्वारा करते हैं। ऐसे पुरुष ज्ञानमार्गसे अपने श्रापको ले जाते हुए ग्नि 
सम्यक्त्वको छोडते नही हैं। सम्यग्दर्शन श्रय तू श्रात्माके सहज अविकार स्वरूपका ग्रात्मारूप 
पे ग्रहण हो जाना कि मैं यह हु । सम्यम्ज्ञान -जो पदार्थ जिस तरह अ्रवस्थित हैं उनको उसी 
प्रतार जानना, सम्यक्चारित्र---अ्रपता निज सहज ज्ञानस्वरूप है उसकी जो सहज वृत्ति है 
अर्थात्‌ मात्र जानना सो प्रपनो परिणति मात्र जाननरूप बनाया तो वह है सम्यकचारित्र 
यह हितरूप है । उनकी प्रशसा करे, उनकी उपासना करे, रत्नश्रयके भावमे उत्साह रखे तो 
बह पुरुष ज्ञानमार्गमे चल रहा है और ग्रात्मके सहज ज्ञानतत्त्वको प्राप्त कर लेता है । जिन 
नीवोके श्रपने झ्रापके प्रति ज्ञानमात्र हु ऐसी भावना जगती है और अपनेको मात्र ज्ञानपुञ्जके 
रूपमें ही देखता है उस पुरुषकरा ज्ञान ज्ञानमे मग्न होनेसे उसके ज्ञानमे ज्ञान ही ज्ञेय होनेसे 
वह ज्ञानमार्गमे हो चलता हुम्ना रहता है । तो जो ग्रपनेको ज्ञानमार्गंसे चलाता है वह पुरुष 
सम्यक्त्वकोी नही तजता । 

(५०) जीवका परमवैभव शुद्धभाव--जीवका वैभव है अपने आपके कैवल्यस्वरूप 
की श्रद्धा करना । इस श्रद्धामे सब कंगडा समाप्त हो जाता है । मैं केवल हू, एक हू, अपने 
द्रव्य, क्षेत्र काल भावसे सत्‌ हु, यह मैं अ्पनेमे ही अपना परिणमन करता रहता हू, इस 
मेरेमे किसी पदार्थंका कोई दखल नहीं है। मेरा भी अपने ज्ञानस्वरूपसे बाहर किसों भी 
पदार्थमे कोई दखल नही है। मैं केवल प्रपने श्रापके स्वरूपकों हो रभता रहता हु ऐसी श्रपने 


॥ 
$ 
|॒ 


गाथा १४ ३४ 


प्रापके स्वरूपसे जो हृढ भावना रखता है वह है पवित्र और ऐसा पवित्र जोव ऋद्धिधारी 
बनता है, जिसकी आत्मा श्रन्तः ऐसी पवित्र है उसका देह भी उसका मलमूत्र भी उसके 
शरीरसे स्पर्श करके श्रायी हुई हवा भी लोगोके सकट दूर कर देती है । श्रात्मा जैसे भाव 
करता है वैसा ही उसको शरीर मिलता है। यह तो निमित्त नंमित्तिक भाव है ही और 
प्रात्माके भावोका ही फल है यह कि कोई एकेन्द्रिय बन गया कोई दो इन्द्रिय, तोच इन्द्रिय' 
प्रादिक बन गया, कोई कुछ बन गया ५ तो ऐसे अटपट अच्छे बुरे शरोरोका मिलना जीवके 
भावों पर भी तो निर्भर रहा | तो जहाँ इतना बड़ा परिवतंन देखनेमे आता, ऐसे ऐसे तिचित्र 
देह देखनेमे श्राते वह सब इस जीवके भाव्रोके निमित्तस ही होता है। तो ऐसा कोई मनुष्य 
भिम्न॑स्थ दिगम्बर आत्मघुनिया 'बनकर केवल आत्माका ही मनन' करे तो उसके णरीरमे धुगव 
प्रकट हो जाती, रोगनाशन श्रादिक शक्ति प्रकट हो जाती, ऋद्धियाँ प्रकट होती तो इसमे 
ग्राए्चय नही है । ' | 
(५१) शरीरकी सुस्थिति दुःस्थितिके निमित्त कारण पुर्वके भाव--शरोरकरी सारी 

वात जो भी बनती है वह ग्रात्माके भावका निम्मित्त पाक्र बचती है | हाँ इतना प्रन्तंर है 
कि श्राज जो शरीर मिला है सो पूर्व भवमे बंघि हुए कर्मके उदयसे मिला है झ्ौर वे पूर्वेत्द्ध 
धर्म उस समयके जीवके भावोऊे भ्रनुसार बने थे । तो स्थल रूपसे जो णरीर मिला है वह सब 
पहलेके किए गए भावोका फल है और सुक्ष्म रूपसे शरीरमे यदि अविशय आरा गया तो यह 
है बतंमानके भावोका फल । जो ऋद्धियाँ उत्पन्न हुई हैं जिन मुनियोक्रे वह वर्तमान भवमे जो 
सद्भाव बनाया उसका फल है और जिसको जो शरीर मिला है सो यह पहने बाँधे हुए कर्मों 
के उदयफा फल है | तो शरीरका मिलना, बिछुडना, शरोरोवा कैसा ही होना यह सब उस 
शरीरम रहने वाले प्रात्माके भावोका परिणाम है | सो जो रत्नश्रयक्री भावनामे रहते है 
प्रविकार निन ज्ञानस्वभावकी दृष्टि बनाये रहते हैं उनको सहज ही अवश होकर ऋद्धि सिद्धि 
लष्ष्मी प्राप्त होती है । विद्यायें म्ड्वि होती है । तो उन विद्यावोकों अ्रटकी क्या थी कि कियो 
पुरुषके बश शोवे । उसकी श्राज्ञामे रहे ? नही झ्टको, लेकिन जो मनुष्य शुद्ध स्वरूपकी भावना 
रखते हैं उनके निकट ये ऋद्धियाँं सिद्धिया पहुचनी ही पडती है । तो ऐसे सन्म!र्गमे जो प्रशपा 
रे, सेवा बरे, भ्रद्धा रखे, वह ज्ञानके सही मारयसे चल रहा है और ऐसा पुरुष जिन सम्परतरत्व 
बे छोटता नही है याने श्रपने प्रविकार सहज स्वरूयवी हृष्टिकों त्यागता नहीं है, ऐसा यह 
ज्ञन। प्रप जन से मांवी भोर च्लत्ता प्र 

विपरीत होष र खोटे साधुवोमे, खोटे देवोमे ५ हक हम की 234 ह 
हि ! बनाता है ता बह ससार 
मे रलता है। ऐसा जानकर प्रपना सम्यवत्वाचरण ययाधे बनाना चाहिए कि विसके प्रशद 
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से संपमाचरण बने और कर्मोका विनाश हो श्र हम अपनी पविश्नता प्राप्त कर सके । 
भ्रण्णाण मिच्छत्त वज्जहि णारो विसुद्धसम्मत्ते । 
ग्रह मोह सारभ परिहर धम्मे अहिसाए ॥ १५॥ 

(५२) ज्ञान द्वारा अज्ञानको नष्ट करमेक्का उपदेश--इस गाथामे अज्ञान, मिथ्यात्व 
और मिथ्थाचारित्र इनके त्यागका उपरेश किया है। ग्राचार्य ३त्र कहते है कि है भव्य जीव तू 
ज्ञानसे तो अज्ञानका त्यायकर भ्र्थात्‌ ज्ञानपरिणति बनाकर तु पज्ञानक्रो नष्ट कर और शुद्ध 
सम्यक्त्व बनाकर मिथ्यात्वकों न कर और अ्रहिसारूप वृत्ति करके तू श्रारभसहित मोहका 
त्याग कर | इस जोवको कष्ट देने वाले तीन कुभाव हैं--मिथ्यादर्शन, मिथ्याशञान और 
मिथ्याचारित्र । यह जोव अपनी शान्तिके लिए बहुत बहुत प्रयत्त करता है, मगर करता है 
सब बाहर-बाहरमे । बाहरी पदार्थोमे मै इसको यो बना दू, उसका यो बिगाड दूं, ऐसा बाहर 
बाह रमे श्रनेक प्रकारके विकल्प करके अपनेको प्रयत्न वाला मानता है कि मैं शान्तिका पुरु 
षार्थ करता हू, मगर शान्ति और अशान्िि ये दोनो कही बाहर नही हैं, किमी बाहरो पदार्थ 
से न शान्ति ग्रातो है श्रोर न अशान्ति ग्राती है। जब्र अपना ज्ञान सहो होता तो शान्ति हो 
जाती ग्रोर जब्र अपना ज्ञान विपरोत बनता तो ग्रशान्ति हो जाती । तो जिन्हे शान्ति चाडिए 
उनका यह कतंव्य है कि अपने ज्ञानकों सही बनावे। श्रौर ज्ञान सही नही बनता उसका 
कारणा मिथ्यात्व तो है ही, मगर हठ आग्रह शह भी ग्रशान्तिका कारण होता है । 

(५३) बहिस्तत्त्वके श्राग्रहसे शान्ति -- भ्रज्ञानसे यह जीव बाह्य पदार्थोमि श्राग्रह किये 
जा रहा | ग्रगर आत्मतत्तमे आग्रह किया जाय तो वह शान्तिका देने वाला है। पर बाह्य 
पदार्थोमे जो हुठ ओर श्राग्रह बनता है कि मैं तो ऐसा ही करके रहूँगा, यहा तो ऐसा हो होना 
चाहिए, इस आग्रदसे श्रशान्ति होती है, और ये हठ और भश्राग्रह पर्यायबुद्धि मे हैं। देहको- 
जाना कि यह मैं हु श्लौर दूसरेके देहको जाना कि ये दूसरे हैं, तब बुद्धि चूकि विपरीत हुई, 

चिदान-दघन आत्माके स्वरूपमे विश्वास न रहा तो श्रब यह श्रटपट मन व,ला बन गधा ओर 
बह्म पदार्थोका प्राग्रह करने लगा उसमे श्रशान्ति है। विवेकी पुरुष वह है कि जो बात ज्ञान 
की मिले, जो शःन्तिका मार्ग मिले उसपर नि.सकोच चलनेका प्रयत्न करे । इस भ्रज्ञानी पुरुष 
ने अनादिसे लेकर श्रब तक परिग्रहमे मोह किया, परिग्रहमे, विषयोमे खूब मोज किया श्र 
इस एक भवमे उसने बहुत कुछ घन वैभव कमाया, बडो-बडी कोठिया बनायी याने पहले 
मानों हजार रुपये भी न थे और श्रब करोड हो गए, भ्रब उसको कोई सुयोग मिले भर ज्ञान 
की बात मिले भौर उसको यह बात मलकमे आये कि बाह्य तत्त्व तो एकदम भिलन हैं, उनसे 
प्रात्माका कुछ सुधार नही श्रौर वह ज्ञान प्रकाश उसे सुहा जाय तो वह तो यह झआराग्रद नहीं 
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करता कि मैंने बडा परिश्रम करके यह करोडोकी जायदाद खड़ी की, इसे कैसे छोडा जाय ! 
ये लोकके ब्राह्म पदार्थ सब असार हैं तो एकदम सबको छोडनेमे उसे हिंचक नही होती । तो 
जब ज्ञानप्रकाश ग्राता है तो अज्ञान हट ही जाता है। तो यहाँ यह उपदेश किया कि हे भब्य 
जीव तुम ज्ञानके प्रसगसे अज्ञानको दूर कशे । 
«.... (५४) दिशुद्ध सम्यकत्वके भावसे मिथ्यात्वको दूर वःरनेका उपदेश--विशुद्ध सम्य- 
बवत्के भावसे मिथ्यात्वकों दूर करो । जिस ज्ञानीके सही प्राशय बन गया मायने वस्तु जिस 
जिस स्वरूपसे है उस ही स्वरूपमे, मानमेवी बात ग्रा गई तो ग्रब वहाँ मिथ्यात्व न रहेगा । 
मोह, मिथ्यात्व और श्रज्ञान ये करीब पर्यायवाची शब्द है। मोह कहते है भिन्‍न भिन्न वस्तुवें 
, हैं पौर उनमे एकको दूसरेका मानना यह है मोह | प्रेम क्रनेका नाम मोह है । तो बेहोशी 
कहा है,कि पदार्थ तो है भिन्‍न भिन्‍न स्तू किन्तु एक का स्वामी दूपरेकी मानना, यह इसका है 
यह इसका, यह है उसका, यह श्रात्माकी बेहोशी है । तो जहाँ हु ज्ञानप्रकाश मित्रा कि प्रत्तोक 
पदार्थ अपने स्वरूपसे है, दूमरेके स्वरूयके नहीं है, अपने ही हब्यसे है, दूसरेके द्रव्यसे याने पिण्ड 
से नही, अपने ही प्रदेशसे है दूसरेके प्रदेशसे नहीं, अपनो ही क्रिय्ग, भ्रपनी ही परिणति, प्रपती 
'ही पर्यायसे है दूसरेकरे परिणमनसे नहीं, अपने, ही गुणोसे है दूमरेके गुणोमे नही, जहाँ यह स्पष्ट 
बोध हो जायगा वहाँ यह बुद्धि जग ही नही सकती कि इसका यह कुछ लगता है, ज्ञानी घरमें 
रहते हुए भी जलमे कमलकी भांति रहता है। विस कारणासे कि उसझो ज्ञान प्रेंकाश मिला 
है | सही ज्ञान होनेपर फिर भूठा ज्ञान कहाँसे बनावे ? 
(५५) विश्वम दूर होनेपर घबड़ाहटकी असंभवता--मानो क्रिसी कमरेभे कुछ अघेरे 
-उजेलेमे कोई पडी हुई रस्सीमे सॉपका भ्रम हो गया'तो यह साँप है ऐसा जानकर उसका दिल 
दहल गया, घबडा गया और चिल्लाने लगा ग्रीर वही पुरुष जग हिम्मत करके थोडा निकट 
जा कर देखे तो सही कि कैसा साँप है, उसे देखने चला तो वह कुछ हिल ड्रल तो सकता न 
था क्योंकि वह रस्सी थी॥ जब कुछ हिम्मत करके और प्रागे बढा तो उसे साफ दिखने लगा 
और कुछ समभमे आया कि यह तो रस्सी सी लगती है, फिर उपका ग्रौर उत्साह बढ़ा, देखा 
तो वह रस्सी थी, श्रौर यहां तक कि उसे हाथसे उठाकर भी समभझ लिया कि यह तो कोरी 
रस्सी है, उस रस्सीको वही फेंक दिया । भ्रब तह यदि चाहे कि जैसे मैं पहले घबड़ा रहा 
था उसी तरहसे फिर घबडा लूँ तो उसमे ऐसी ताकत नही है कि वह फिरसे उमी तरह॒की 
घबडाहट अपनेमे ला सके, क्योकि उसका अज्ञात मिट गया । तो ज्ञानी पुरुषमे मोह करनेकी 
शक्ति ही नही, साग्थ्यें ही नही वह तो ससारी जीवोके लिए बेकार हो गया। जैसे मोही 
जीवोको ज्ञानप्रकाश पानेकी योग्यत्ता नही है ऐसे हो ज्ञानी पुषषको मोह करनेकी योग्यता नही 
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है। जहां आानप्रकराण था गया बहाँकिर अज्ञान श्रवफार वैते श्राथे ? हां कोई तोक्र 
पापकमुंका उदय हो, मिथ्यात्यका ही उदय हो और ज्ञान बिल्कुल सफा हो जाय, अन्ञानमे श्रा 
जाय तो फिर बही पल, फिर गेलने लगेगा, मगर ज्ञानके रहते हुए विन्‍्हीं मर कारणोंसे 
चह श्रश्ञान बन सके, मोट बने सके, यह नहीं हो सकता । जैसे शंख होता है प्रोर उसके 
भीतर कीडा रहता है । शस बिल्कुल सकेद होता, झव बीटा ग्रगर कोई कालो मिद्री खा ले 
तो बया घास भो काला हो जायगा ? नहीं । शोर चाह बहू मगँसी ही सफेद मिट्टी खाये मगर 
शधको यदि फाला होना है तो बढ़ काला हो जायगा । तो कही कीडेके भोग उपभोगसे जर्व 
काला नहीं होता, वह उसकी योग्यता हो, उस्ीका योग हो तो होगा, ऐसे ही ज्ञानी पुरुष 
विसी भो बातावरदमे रहे, प्रनेक कमटोीमे है या फोई प्रतिकुल वातावरण है, कैसी भी स्थिति 
हो, मगर उन स्थितियोकफे कोरणा ज्ञानी प्रशानमय नहों बन सकता ज्ञानोंके ग्रात्मार्मे ही 
कोई बदल बने श्रौर उसके निम्मित्तभुत काका उदय हो श्रौर वह मझज्ञानी बन गया, मगर 
दूसरे पदार्थके फारएा वह घज्ञानो नहीं धन सकता । 

(५६) अहिसाधर्म प्रज्ञीकार करके सारंभ मोहका परिहार करनेका उपदेश--- 
ज्ञानप्रकाण लावें, विशुद्ध सम्पकत्व लाबें और उस ही मिथ्यात्वका परिहार करें तो प्रमयम 
का, मिथ्याचारित्रका त्याग होगा प्रहिसाभावकों प्रपनानेसे ।चारिश्र क्‍या है ? अ्रहिसाभाव । 
प्रहिसा दो प्रदारकी है -- (१) द्रव्य अ्हिसा प्रौर (२) भाव अहिसा । प्रपने भावोमे विकार 
न भ्ाने देना यह है भाव अभ्रहिसा झ्लौर किसी प्रागीका घात ने करना यह द्रव्य भहिसा है । 
तो विकार जब भ्राये नहीं तो चही तो सम्यकचारिश्र हुमआ । तो अहिसाभावकी वृद्धि करके 
ऋट दोप मोहका परित्याग करें । मोहमे निष्कर्प यह निकलता कि वह प्रारम्भमे डट जायगा 
तो यह झ्रारम्भ तो पहिचान है मोहकी । यदि वह परिग्रहके श्रारम्भमे लगता है तो समभिये 
कि उसे मोह है । तो भ्रहिसा धर्मका भ्रादर करके प्रविकार ज्ञानस्वरूप प्रंतस्तत््वका आश्रय 
लेकर इस झ्लारम्भ और मोहका त्याग करें । 

पब्वज्ज सगचाए पयट्ट सुतवे सुसजमे भावे । 
होड सुविसुद्ध जाणं रिम्मोहे वीयरायत्ते ॥१६॥ 

(५७) निष्परिग्रह प्रव्नज्यामे प्रदर्ततका उपदेश--इस गाथामे बीतराग भाव पानेके 
लिए कर्तंब्यकी शिक्षा दी है। कि हे भव्य तू वीतराग भ्रानदको लेना चाहता है तो परिग्रहका 
त्याग जिसमे है ऐसी दीक्षाकों ग्रहण कर । जिनदीक्षा, निग्न॑न्थ निष्परिग्रह, भीतर निष्परि- 
भ्रह, बाहर निष्परिग्रह । श्रव वाहरसे कोई बने निष्परिग्रही और भीतरमे वासना रहे तो वह 
निष्परिग्रह नही है, कर्मबध होता है तो बाहरी चीजोको देखकर नही होता कि इसके शरीर 
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पर वया लिपटा है, यह किस जगह रह रहा है, यह देख करके कर्मंबध नही होता, किन्तु 
परिणाम किस श्रोर है, बेहोशीमे है या होशमे है | यदि बेहोशीमे है तो उसे कर्मचोर सताते 
है और यदि होशमे है तो उसे कर्मंचोर सता नहीं सकते । होश होने पर भी कुछ परिस्थित्ति 
कभी ऐसी होती है कि कर्म चोर श्राते है श्रौर तग करते हैं, मगर होश होने पर इसेका माल 
नही लुट सकता तो ऐसे ही जब अपना ज्ञानस्वरूप,ग्रपने उपयोगमे बसा हो तो कर्म 'उदयमे ““ 
भ्रा रहे मगर ग्राकर अव्यक्त होकर निकल जाते है श्रौर उसका व्यक्त रूप,नही झा पाता । 
तो ग्रतरगसे निष्परिग्रह बनें, ब!ह्मयसे निष्परिग्रह तो होना हो है | कोई पुरुष परिग्रह तो रखे 

- बर्ताव तो करें और कहे कि भेरे पास परिग्रह नहीं है तो एक तो उसके कपटका दोष है, 
सयम वहाँ है ही नहीं । 

(५८) प्रात्मसंयमनंकी कार्यक्रारिता--मुक्तिके इच्छुक निम्न॑न्थ दीक्षा-घारण करें 
पग्रौर सयमस्वरूपभाव बनायें । अपने आ्रात्माकों अपने ग्रात्मापे नियंत्रित करें निकटक्रालमे मोक्ष 
पावेगा । जो कर लेगा वह उसका लाभ उठायगा । जो न करेगा, बल्कि गप्प ही करेगा 
उसको इसका लाभ नही मिलनेका |, गप्प भी कुछ ठोक है, मगर ग्रात्माकी चर्चा चल रही 
झ्ौर नही भी वह' उतरी है चित्तमे, तो चर्चा तो है, कभी उतर भी जाती, मगर लाभ 
मिलता है प्लात्माके ग्रविकार स्वरूप ज्ञानमे बसें तब | श्र यह ही सपमभाव है, भले प्रकारे 
अपने आत्मामे नियत्रित हो जाना, ज्ञान ज्ञानहूप रहे, ज्ञानसे ज्ञानमे ज्ञान ही हो यह स्थिति 
बने तो इस सयमभावका आदर करें और सम्यक प्रकारके तपमे पग्रकृत्ति करें क्योकि तपकी 
ग्रभी ग्रावश्यकता है । अ्शुभोपयोगके साधनभूत कर्मका उदय चल रहा है, उन कर्मेके उदय 
को निरर्थक करनेके लिए याने वे व्यक्त न हो सकें इसके लिए शुभोपयोगकी ग्रावश्यक्रता हुई । 
तपश्चरण भ्रादिक सब शुभोपयोग हैं । सो तप ग्रादिकमे प्रवृत्ति करें जिसमे कि निर्मोह वीत- 
रागपना होनेपर निर्मल शुक्लध्यान उत्पन्त होवे । रागरहित ध्यानक्रों शुवलध्यान कहते हैं । 
ज्ञान है तो वह अपना परिणमन तो करता ही रहेगा याने जानता ही रहेगा अब किस तरह 
का जानन बने जो यह जीव पवित्र हो जाय ”? निग्नंत्थ होकर, दीक्षा लेकर सयमभाव रखना 
तपकी प्रवृत्ति करना, ससारका मोह दूर होना, वीतराग दशा होनां, निर्मल घर्मध्यान होना 
शुक्लध्यान होना, और उसके बलसे केवलज्ञान होना, बस यह स्थिति नब मिलती है तो उस्ते 
कहते हैं प्रहत भगवाच । जब श्रायु पूर्ण होती है तो ये ही प्रश्न भिद्ध हो जाते है । तो ऐसा 
कल्याणका पद पानेके लिए गूलमे तो सम्यक्त्वाचरण हुमा, फिर सयमाचरण हुआ । उसके 
प्रतापसे प्रभ्ुताका पद प्राप्त हुआ । 
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मिच्छादंसणमग्गे मलिणो अण्णाणमोहदोसेहि । 
वज्मृति मुढ्जीवा मिच्छत्तावुद्धिउदएण ॥१७॥॥ 

(५६) सम्पकक्‍्त्वाचरणकी हितकारिता--सम्यक्त्तराचरण ग्रौर सयमाचरणा यह तो 
है सन्‍्मा्ग श्रौर ये दोनो न बन सके प्रौर भिथ्यावुद्धिमे मस्त रहे उसकी जो वृत्ति है. वह 
कहलाता है मिथ्यामार्ग । तो मिथ्यामार्मकी प्रवृत्ति क्रिस कारण होती है इसका वर्णन इस 
गाथामे किया है । जो मोही जीव है वे ग्ज्ञान, मोह मिथ्यात्व इन दोषोसे मलिन जो खोटे 
दर्शन है उनमे प्रद्धत्ति होती है, सो यह सब मिथ्यात्वके उदयका माहात्म्य है । कितने हो 
लोग बहुंत बुद्धिमान वज्ञानिक बडा सूक्ष्म प्रयोग बनायें, इतनी तेज बुद्धि पाकर भी अ्रगर 
प्रत्येक पदार्थके स्वत्त् सत्वका बोध नही रख रहा तो उसकी गआत्माकी ओरसे बेहोश कहा 
जायगा । सं ज्ञानोमे प्रधान ज्ञान यह है कि यह दृश्मि रहे कि यदि कोई चीज है पुद्गल 
पिण्ड, पेन, दवात कुछ भी है तो यह प्रनन्त परमाणुमप्रोका पिण्ड है श्रौर वे प्रनन्‍्तर परमाणु 
प्रत्येक एक एक परमाणु श्रपनी-श्रपनी स्वततन्र सत्ता रख रहे हैं श्रौर एकका दूसरा कुछ नही 
लगता, पर योग ऐसा है कि वे ग्रनन्त परमाणु मिलकर एक स्कघरूप प्वस्थामे हैं, पर इस 
वक्त भी प्रत्येक परमाणु अ्रपनी स्वतत्र स्वतत्र सत्ता रखता है। ये जीव जो दिखनेमे शत हैं 
पुरुष, स्त्री, बच्चे, पशु पक्षी ये क्‍या चीज हैं ? ये सब श्रनन्त परमाणुग्रोके पिण्ड हैं। जो 
मनुष्य बैठा है उसमे एक तो जीव है श्रोर श्रतन्‍्त परमार शरीरके है, श्रनन्‍्त परमाणु कम के 
हैं तो शरीर कर्म श्रौर जीव इनका यह एक पिण्डोला है जो दिख रहा है, झौर जो अनेक 
द्रव्योका पिण्डोला हो उसे माया कहते हैं । 

(६०) मायामे प्रवर्तंत न करनेका प्रतुरोध--मायामे मत लगो इसका श्र यह है 
कि जो अनेक द्रव्योका पिंडोला है इसे तुम सत्य मत समभो । जो दिख रहा यह सब सत्य 
"कुछ नही है । है तो सही मगर परमार्थ कुछ नही है । जीव निकल जायगा देहको छोडकर 
देहके भी परमाणु बिखर जायेगे, यहाँ सच्चाई क्या रही ? तो यह ज्ञान हृढतासे बनानेकी 
प्रावश्यकता है कि जो दिख रहा है वह सब माया है, वह प्रनेक पदार्थोका मिलकर बना है । 
उसका क्या विश्वास ? वह विघट जायगा | जैसे वहाँ जीवनका क्या विश्वास ? जीव श्रलग 
हो जायगा । क्‍यों हो गया श्रलग कि वह भ्रलग तो था ही, जब शरीरमे रह रहा था तो 
उसकी भ्रलग सत्ता थी, वह श्रब यहाँ न रहा, श्रत्य जगह चला गया । तो जो दिख रहा है 
यह विश्वासके काबिल नही है याने यह परमार्थ है । हितरूप है, इसके सग्रहसे ही मेरा 
उद्धार है । यह बात रच भी नही है क्योकि सब माया है। बेवल एक परमाणु है वह है 
परमार्थ । भ्रगर परमाणसे ही प्रेम है तो एक एक परमारासे करो प्रेम, ।_पो कोई कर सकेगा 
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क्या ? एवकी तो बात क्या ? संख्यात असंख्यात परमाणुआोका पिण्ड भी श्रांखोसे नहीं 
दिखता, उपयोगमे नहीं आरा सकता, जो भी दिख रहा है छाटासे भी छोटा कंकड तो वह भी 
अनन्त परमाणुम्रोका विण्ड है। तो परमार्थसे कौन प्रीति करता है ? जो भो प्रीति करता है 
वह मायासे प्रीति करता है । जिसकी परिस्थिति यह है वह मायासे प्रलग नही हो पा रहाँ 
फिर भी उसका लक्ष्य विशुद्ध है और परमाथंको वह प्राप्त कर सकता । तो यह सब माया 
जो कि अनेक पदार्थोका पिण्ड है उसमे जो मुग्घ होता है सो यह सब मिथ्यात्वके उदयसे होता 
है। और जो अनंक दर्शन है, जो वस्तुके स्वतत्न स्वतत्र सत्त्वका सही प्रतिपाधन नही करते 
किन्तु ऐसा ही वर्णांन करते है कि जिससे रवतत्र सत्ताका भान रहे श्रौर एक दूसरेसे संबधकी 
बात चित्तमे श्राये श्रौर उस ही क। प्रहण करले तो वह खोटा दर्शन है । उसमे अज्ञानी जीव 
ही प्रवृत हो खकते है । 

(६१) परभााथदर्शनके अभयासको श्रावश्यकता--जिसे अ्रपना कल्याण करना है उस 
को. यह बात खूब सीखना चाहिए और उसका ज्ञानमे बहुत बहुत प्रयोग करना चहिए, कया- 
कि जो भी दिखे उसमे ऐसा निरखें कि इसमे जो एक एक परमाणु है वह तो सच है, बह 
परमार्थ है वह द्रव्य है श्रौर यह जो अनेक द्रव्य है, और यह जो श्नेक द्रव्योक्ता 
मिलकर बना िण्ड है यह माया रूप है अपरमार्थ है। कभी कभी बरसातके दिनोमे देखा 
होगा कि बच्चे लोग मिट्टीके रेतको अ्रपने पेरमे रखकर उसे थपथपाकर भदुना 
बनाते हैं और उसे श्रपना घर बताते है, मगर यह दृष्टि वे नही रखते कि यह कोई पक्की 
ची- है | वे जानते है कि यह तो रेतका भदूना है श्रौर थोडी ही देरमे उसे पैरसे मिटा देते । 
है, तो वह रेतका भदूनता जरा जल्दी मिट जाता और ये भीट, टेबुल, दवात वगगरह य सब- 
चीजें जरा कठिन भदूना बन गई सो ये कुछ श्रधिक देरमे मिटते, सोना, चांदी वर्गेरहसे बनी 
चीजें जरा कुछ उससे भी श्रधिक देरमे मिटते, मयर इनमे जो एक एक ग्रणु है वही वास्त- 
विक द्रव्य है और वहां मिलकर यह श्राकार बन गया । तो ज्ञानी जीव इस झ्ाकारमे मुम्ध 
नही होता , तो यह बात बार बार ध्यानमे लावें कि जो भी चोज यहां आंखो दिखती है वह 
सही चीज नही है। इसमें जो एक एक परमाणु है वह सही द्रव्य है, बह कभी नष्ट नही 
होता और यह मिलावटका अ्ाकार तो नष्ट हो जाता है । जीवोमे भी प्रत्येक जीवके प्रति, 
ग्रोर खासकर खुदमे घरमे रहने वाले जीवोके प्रति यहो बात बिचारें कि ये कोई परमार्थ वस्तु 
तहो है, यह सब श्रनन्त परमारु और जीवका मिलावट है, ये सब बिखर जायेंगे . यहाँ क्रिस 
से मोह रखना ? ऐसा निरखे तो वह मायाक्रो भी परमा्थ दिख रहा । भ्रौर जो इस परमार्थ 
को नही देख सकता वह मायामभे श्रासक्त रहता है। उस ही को अपना सर्वस्व हितरूय सम ऊ 
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ता, कर्मबष होता, सच्चारमे उलता, तो यथार्थ परिचय बनता सबसे बडा भारी वैभव है | मान 
लो जीवनमें भारी दरिद्रता श्रा जाय और दुनियाके लोग मुझे मत्त मानें, कुछ भी बात श्रा 
जाय तो ये कोई उपद्रव नहीं पर एक मेरा ज्ञान बेहोश न हो, मेरे ज्ञानमे मेरा शं।नस्वरूप 
सभाया रहे, यह स्थिति चाहिए, मगर मेरे ज्ञानमे ज्ञानस्वरूप ग्राये और मर भी जायेंगे तो 
बस इस ज्ञान प्रकाशको साथ लेते हुए जायेंगे तो आगे भी सुखी रहेगे शोर इतकी युध छोड़ 
दो, माया।मे श्रासक्त हो गए तो यह भव भी बिगड़ा और भविष्य भी बिगडा, इप्त कारणसे 
मिथ्यादशनमे उपयोग न देना और प्रभिप्राय निमंल बनाकर ज्ञानका स्वाद लेते रहे, यह कल्या- 
णार्थाक्रा कतव्य है । 

सम्मह सरा पस्सदि जाणदि णारणेण दव्वपज्जाया । 

सम्मेणा य सहृहदि परिहरदि चरित्त जे दोसे ।। १८ ॥ 

सम्पग्दर्शन, सम्बसज्ञान और सम्यक्वारित्र इन तीनके विवरणामे सक्षिप्त रूपसे कार्य 

बततला रहे है । सम्यग्दशनके द्वारा तो यह श्रात्मा सत्ता मात्र वस्वृको देखता है । पदार्थों ही 
उनको जुदो जुदो सत्ता है । द्रव्य पर्यायात्मक स्वरूप, सवे वस्तु परिणमनमे स्वतत्र स्वतत्र, 
उनका जो निज्री द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव है वह स्वतत्र सम्यर्दर्शनसे यह देखता है, समझना है 
गौर हितरूपसे भी श्रद्धा करता है। तो जो सम्यग्दशेन जीवका उपकार करने वाला है उस 
उपयोगसे पदार्थ जिस प्रकार है उमर प्रकार सामानन्‍्यतया सत्तारूप निरखता है, उनमे भेद नहीं 
करता और ज्ञानके द्व।रा द्रव्य पर्वायोको सबको जानता है । वस्तुकी उन वस्तुप्रोंको विशेष- 
ताओ्रोके साथ जानना सम्यग्शानका काम है। यद्यपि जाननेमे,सीधे गुण शोर पर्शय नही 
श्राते, क्योकि गुर ओर पर्याय वस्तु नहीं हैं। वस्तुकी विशेषता है । गुण स्वय हे के 
पर्याय स्वय सत्‌ नहीं, किन्तु सदुभूत जो द्रव्य है उस द्रव्यको ही भेदविविस समभनेके के 
गुण बताये गए हैं झौर चूंकि वे द्रव्य हैं श्रतएव प्रतिधमय परिणमते रहते हैं । हा वह हे है 
खमन प्रतिसमवका एक एक प्रवक्तब्य है, उसको भी समभानेके लिए गुराभेदका सहारा लेकर 
८ 3 ये नाना गुणा श्लौर नाना पर्याय यह वस्तुक्री विद्येपता है, सो का देखा, 
ज्ञानसे जाना और सम्यकत्वसे सबका श्रद्धान किया। श्रद्धानमे रुचिक्री कलार अल 

7 यह बात चित्तमे जम जाय कि यह है हित्तकलप । हितिरूपसे निरय रखते 
उसका नाम हैं हे परत एक कला है तो सम्यक्‍त्वसे श्रद्धा करना है श्रोर जब देखना 


हुए जो ज्ञान है श्रद्धान होता है तब यह जीव चारित्रमे जो दोष उत्पन्न होते उनको छोड़ता है 


पर श्र द्रव्य 
हज पक्चारित्र विकसित होता है । वस्तु द्रव्य पर्यायात्मक है श्रौर द्रव्य ग्ुणात्मक है। 
अर्थात्‌ धम्यक्‌ के 


गाथा १८ ६ 


द्रव्य शाश्वत रहता है और द्रव्यमे रहने वाली शक्तियाँ शाश्वत है । तो जब भेदविधिसे देखा 
तब तो गुगा नज्र प्रोथे, अ्रभेव्दश्सि देखा तो गुर द्रव्यमे सोख गए है याने निष्पीत हुए हैं, 
गुणोका भेद अरब नजर नहीं श्राता । द्रब्य एक ही विदित होता है । तो द्रव्य गुणात्मक है 
और उनसे पर्यायें बनती हैं। 

तब इस तरह समभिये जैसे कि कपडा बुता जाता है तो जो लबा धागा है वह 
तो समझिये कि सबमे रहने वाला है श्रौर जो चोडाई वाला घाग। है जो बुना जता है दह 
जिस जगह है वहो है और ऐसी लबाई प्रौर चौडाई वाले घप्मेढ त्रिना कपडा नही बुनता 
ऐसे ही लम्बाई वाली विशेषता है गुण ओर चौडाई वाली विशेषता है पर्याय । लम्बाई 
वाली विशेषता ३ काल रहतो है, चोडाई वानी विशेषता उस ही समय रहती है । तो ऐसे 
गुणापयायस्वरूप द्रब्यको जैसा है वैसी देखना, उस ही प्रकार जानता, उस ही प्रकार श्रद्धान 
करना ओर उस ही अनुरूप आचररणा करना यह है मोक्षका मार्ग । वस्तुम्वरूपके श्रनुसार 
ग्राचरण १ रनेका भाव यह है कि जब स्व वस्तुओका स्कतत्न स्वत्तत्र भ्रस्तित्व जाना श्रौर उस 
रूपे श्रद्धान किया तो पव उससे विपरीत उपयोग न बनना चाहिए, याने एकका दुसरा 
कुछ लगता है ऐसा विऋल्प तन जगना चाहिए और एकका दूसरा कर्ता है, स्वामी है, भोक्ता 
है ग्रादिक विकल्‍प न जगे तो यह ही निर्दोष सम्यक्चारितर कहलाता है । तो इस प्रवार 
रत्नत्रयकी उपासनासे सुक्तिका मांगे मिलता, सुक्ति मिलती । 

द्रव्यका लक्षण सत्ता बताया गया और सत्‌ कहते हैं उत्पाद-व्यय-प्रौव्य युक्तको, गुरा 
पर्यायवानकोी । सो गुण तो हुप्ना करते है सह॒वर्ती याने द्रब्यके साथ साथ रहना, द्रव्य है 
अनादि ग्रतन्‍्त, तो गुण भी ग्रनादि श्रनन्त है और क्रमवर्ती पर्यायें होना, जिस समयमभे जो 
पर्याय हुई वह उसो समय है ग्गले समय्मे विलीन हो जाती है, इस तरह समस्त द्रव्योका 
स्वरूप है । सग्रहनय्से एक सत्‌ कहनेमे समस्त द्रव्य उसमे आा जाते है पर इसने से तो 
व्यवहार तीर्थप्रवृत्ति नही बन पाती। तो उस सत्‌का सग्रहका भेद करके पृथ्रक्‌ पृथक स्वरू- 
पास्तित्वकी ओर ले जाना है। जब पृथक्‌ पृथक्‌ स्वरूपास्तित्वका बोध हो तब हो यह ज्ञान 
बन पाता है कि एक द्वव-का दूसरा द्रव्य कुछ नही लगता है । झोर इतना जाने बिना भेद 
विज्ञान नही बन सकता । तो सग्रहनयने संग्रह तो किया, पर भेदविज्ञननकी बात व्यवहार 
द्रव्याथिकन थकों कृपासे नही बनती । सग्रह किए हुए समृहका भेद कर स्वरूप।स्वित्वकी ओर 
ग्रा जात यह है नयके ज्ञाताग्रोका काम । तो सग्रहनयसे द्रव्य कहा तो उसमे छहो प्रकारके 
द्रव्य भ्रा गए, श्रौर उस होनेको जब ६ प्रकारके द्रव्योसे प्रलग अलग समक्मा जाय तो व्यव- 
हा।रनयसे उसके भेद किए यो समझ्रिये । तो द्रव्य ६ प्रकारके हैं--.जीव, पुदूगल, धर्म, अ्रधर्म, 
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प्राकाश श्रौर काल । इसमे किसी भी “वस्तुका परिचय ग्रसाधारण गुणके बिना नही हो पाता। 
जीवका परिचय जीवके श्रसाधारण गुणसे होता है। चूंकि वे सब द्रव्य हैं तो 
उनमे साधारण गुणा समानतासे रहते हैं | गुण भी पदार्थंकी विशेषता ही है । ऐसा नहीं है 
कि कोई एक गुण है और वह सब पदार्थोमि. रहता है । जैसे बताया गया कि श्रस्तित्व गुण 
सब पदार्थोाप्ति रहता है, तो एक ही अस्तित्व गुणा हो, सद्गप हो श्रोर वह सब पदार्थोमि व्यापक 
हो ऐमा नही हैं, किन्तु पदार्थ हैं सव और अपने-अपने श्रस्तित्वसे सदुभूत है । भ्रब चूँकि सभी 
पदार्थ सदूभूत है सभीमे अस्तित्व पाया जाता है इसलिए इसे साधाररा गुण कहते हैं | तो 
साधारण गुणसे तो वस्तुकी पहिचान नही बनती, क्योकि वह तो सबमे मौजूद है, प्रसाधारण 
गुणसे पहिचान होतो है । तो ग्ह असाधारण गुण है जीवमे चेतना | जो जीवमे ही पाया 
जाय । श्ौर जीवमे भी सब जीवोमे पाया जाय, किन्तु जीवकों छोडकर श्रन्य किसी द्रव्यमे 
एकमे भी न पाया जाय तो वह निर्दोष लक्षण कहलाता है । 
चेतना गुण सब जीवोमे है चाहे निगोंद जीव हो श्रथवा सिद्ध जीव हो, चेतन सबमे 
है । और जीवोको छोडकर भ्रन्य किसी द्रव्यमे भी नही है । पुदूगल छमम, श्रधर्म॑ श्राकषाश 
काल इन पाँचो ही श्रजीव द्र॒व्योमे चेतन ज्ञान नही पाया जाता, इसलिए चैतन्य लक्षण निर्दोष 
है और उससे जीवकी सह्ठी पहिन्नान होती है । तो चेतना तो गुण है जीवका, मगर विशेष- 
ताप्रोको जब देखा तो चेतना कहते हैं प्रतिभास स्वरूपको, श्रोर चूकि वस्तु सामान्य विशेषा- 
त्मक होती है तो उसका भ्रसाधारण गुण भी सामान्यका क्रमसे लिए हुए होगा, क्योकि गुणा 
बस्तुसे भिन्‍न चीज नही है । तो चेतना भी सामान्य विशेषात्मक है श्रर्यात्‌ सामान्य प्रतिभास 
श्रौर विशेष प्रतिभास ज्ञान है श्रोर यह चेतनां जब जानता देखता है तो जान देख बरके कही 
न कही रमेगा भी । तो रमण करनेका जो स्वभाव है वह है चारिद्श्शक्ति | इस तरह तीन 
बातें ज्ञानमे हुई कि भ्रात्मामे दर्शन है, ज्ञान है. ओर चारित्रशक्ति है पर जहां दर्शन, ज्ञान, 
चारित्र है श्रौर वह श्रपनी विशुद्ध स्थितिमि रहता है तो वहाँ आ्राकुलता नही जगती, प्रौर 
जहाँ यह विपरीत बनता है याने सम्यक्त्व विपरीत बन गया, चारित्र विपरीत बन गया तो 
वहाँ श्राकुलता बनती हैं।- 2 
- शआ्राकुलता होनेका नाम कष्ट है भ्रौर भ्राकुलता न रहनेका नाम श्रानन्द है | तो जब 
यह परिणति जीवमे देखी जाती है तो उसके आधारभूत शक्ति भी मान्नी होगी । वह कह- 
लाती है आनस्दरशक्ति |, भ्रब इन शक्तियोके परिणमन होते हैं नो उपाधि सबधमे तो विपरीत 
र उपाधिरहित स्थितिमे स्वाभाव्कि परिणमन होत्ग है, श्रौर उपाधि 


जर्िणिमन -होता है श्रौ ं 
जज हुई झुछ श्रभी बनी है ऐसी स्थितिमे स्वभावका श्रवूरां परिणमन भी चलता -है, 


शो 


गाथा १८ है 


अपूर्णा विकास । इस तरह जीवमे मति श्रुत ग्रादिक ज्ञान, क्रोेघादिक कषायें थे सब परिणमन 
चलते है । ग्रब चूंकि द्रव्य है जीव श्रौर जो इसके साथ बंबनमें है कर्मादिक, वे सब भी द्रव्य 
है और ऐसे अनक द्रव्योका मिलकर बबन सबधरूप यह चल रहा है, तो इसका जो श्राकार 
बनता है सो वह नर तारक तिर्यञ्च देवका ग्राकार बनता है, पर उपाधि कोई न रहे । 
तो जब द्रव्यके साथ ऊिसी दूघरे पदार्थंका सपके न हो, केवल श्रकरेले ही कोई वस्तु 
रहतो है तो उसक्ना आकार स्वाभाविक बनता है श्रीर गुणका विकास भी स्वाभाविक बनता 
है, ये पदार्थमे परिणमन चला करते है। सभी पदार्थामि एक विशषता है अर्थ पर्यायकरी । 
प्रत्येक पदार्थ जब एक परिणमनसे दूसरा परिणमन करता है तो वह एक द्रव्यको चार्ज साँपे 
यह द्रव्य बन जाता ह। झर जैसे एक अफसर दूसरे भ्रफसरको चार्ज सौपे तो 
उसमे कितनी ही श्रड्चनें खलबली, ऊँच-नीच सब्र प्रकारके व्यवहार बनते हैं | यहां द्रव्य 
जब एक पर्यायको तजकर दूसरी पर्यायन ग्राता है तो षट॒गुण हानि वृद्धि चलती है । तो 
घट्गुण हानि वृद्धिषप परिणमन प्रथेपर्याय कहलातो है । इस तरह जीवद्रव्यमे सदा रहने 
वाली शक्तियाँ है । उन शक्तिपोऊे प्रतिसमय परिणमन होते रहते है और इमका कोई न कोई 
ग्राकार चलता रहता है । इन सब बातोको सही यथार्थ ज्योका त्यो जानना, श्रद्धान करता 
यह है सम्पक्चारित्रका मूल । लोग कह तो देते है कि मोह न करो, पर उसका प्रयोग करके 
कोई चलकर बताना चाहे तो उसे बडा मुश्किल होता है । मोहसे दु.खी भी होते जाते और 
मोह किए बिता चेन भो नदी मानते, यह स्थिति जीवोकी हो रही है, तो भाई जब मोहसे 
दु.ख मान रहें हैं, श्रनेक कष्ट हो रहे हैं तो उप मोहको तत्र दिया जाय | एक बार लित्तमे ग्रा 
जाय क्रि मैं मोहकों छोड़कर हो रहुगा, फिर भी छोड नहो सकते, क्योकि मोहके छोड नेका- 
उपाय उनको विदित नहीं है और मोहमे दुःखी होते । और धर्मात्मा जनोका चित्त तो यह 
चाहता है कि मेरा यह मोह बिल्कुल दूर हो जाय तो मैं बहुत ग्रानन्दमे हो जाऊँगा, पर मोह 
छोडनेका रास्ता विदित नही है तो मोह छूट नही सकता और जितको मोह छोड़नेका रास्ता 
विदित हो गया उनका माह छूट जायगा। चाह कर्मोदयवश उसके रागद्वेष भी बनते रहे, 
मगर उसे मोह नही रहता । न्‍ 
उन रागद्वेषोंके कारण वह श्रपने अन्दर कोई घबराहट नहीं मानता । तो मोह छोडते 
का रास्ता कौन है ? वह द्रव्य, गुण, पर्यायोका यथार्थ ज्ञान, यह है मोह छुटानेका रास्ता । 
धर्म है निर्मोह होनेमे | घर्मके नामपर जो अनेक बातें की जाती हैं उनको करके फिर यह 
जीव शान्तिका फल देखना चाहता है और शान्तिका फल मिलता नही उमसे तो यह है राव 
रहता है । धर्म होता है निर्मोह होनेमे । निर्मोह स्थिति बने और फिर शान्तिका लाभ न मित्र 
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तब प्रश्न करे, पर धर्म तो करते हो नही श्र घर्मका नाम लेकर विकार करते हैं तो 
विकारसे शान्ति नही उत्पन्त होती। धर्म है निर्मोह होना श्रौर निर्मोहता जगेगी द्रव्य गुण 
पर्यायका यथार्थ स्वरूप जाननेसे और द्रव्यकी एक यूनिट (इकाई) तक, एक श्रस्तित्व तक 
जिसमे सग्रहका नाम न रहे, ऐसी एक सत्ता तक, एक व्यक्ति तक दृष्टि पहुचे तो वहाँ निर्मोह 
होनेका रास्ता मिलता है। ह 
द्रव्यसे जानें कि यह मैं जीव शाश्वत हू, अनन्त शक्तियोका पिण्ड हु। उन शक्तियों 
के परिशमन चलते है, वे परिणमन्र मेरेमें ही चलते है, दूसरे जीवमे नहों, सुख दुःखका जो 
वेदन होता है वह मेरेमे ही होता है दूसरे जीवमें नहीं। मेरेमे जो विकल्प जगते हैं वे मुझ 
में है दूसरेमे नही, दूसरेका सब कुछ उस हो में होता है, उससे बाहर नही, ऐसे सब जीव 
्रपनी-ग्रपनी सत्ता लिए हुए प्रपने आपमे परिणमत्ते हुए सदा काल बतंते रहते हैं। यहाँ 
एकका दूसरेस रचमात्र भी सबध नही है। यह जीव श्रन्ञानवश मानता है कि मेरा इनसे 
सबध है, पर वस्तुस्वरूपकी श्रोरसे देखो तो एक जीवका दूसरे जीवसे रच भी सबध नही 
है । जब यह त्रिदित हो जाय कि एक जीवका दूसरे जोवके साथ कुछ सबब नही, सर्वे स्वत्तन् 
स्वतत्र सत्‌ हैं तो उनको अन्यसे मोह भाव न जग्रेगां | धर्मात्मा पुरुष धर्मात्माओरोके प्रति प्रीति 
भाव रखता है, वात्सल्य रखता है, पर उप्तके इस प्रकारका मोहभाव नही होता कि यह मैं 
इनके ग्राघारसे ही सत्तावान हू । तो व-तुका स्वरूप स्वतत्र स्वतंत्र जैसा है वसा ज्ञानमे आये 
तो मोह दूर होता है । जीवद्रव्यकी गुणपर्यायकी बात सच्चेपमे कही । 
अरब पुदुगल द्रब्यकों देखिये पुदूगलमे परमार्थ द्रव्य है परमाणु | जो कुछ यहा हम 
झ्रापको नजर प्राता है वह सब है माया, यह वास्तविक्र वस्तु नही है । तो परमार्थ वस्तुका 
कुछ विवरण समझना चाहिए । प्रत्येक परमाणु निरन्तर परिणमता रहता है और परमाणु 
का गुण है रूप, रस, गध, स्पर्श और उनकी व्यक्तिया है । रूप गुण ५ प्रकार परिणमता है- 
काला, पीला, नीला, लाल, सफेद । रस ५ प्रकार परिणमता है -(१) खट्टा, (२) मीठा, 
(३) कड़वा, (४) चरफरा प्रौर (५) कषैला । गध दो प्रकार परिणमता है--(१) धुगंव । 
(२) दुगेन्घ । भर स्पशे गण चार प्रकार परिणशमता है-- (१) स्निग्ध [२] रूक्ष और [रे] 
शीत [४] उष्ण | इस तरह परमार्थ परमाणुमे शक्ति भर परिणमन चलता है। चार बातें 
जो नजर श्राती हैं-“[?] हल्का [९] भारी [३] कोमल [४] कठीर, सो है कक 
मौलिक गुए नही है। किन्तु ये विभाव बन गए हैं। कक ऐसे वैभाविक गुणा हैं कि 
पूदूगल परमाणुझोका स्कध अगर बन जोय भ्रनन्‍्त परमार एकजत हो गए उनका बधन है 
वो उस समय कोई स्क्घ वजनदार है, कोई स्कघ हल्का है, कोई वठोर है, कोई कोमल है 


ग्थधा श्फ डछ 


ये चार जो पर्याय हैं सो पुदूंगल परमाणुग्रोकी मायामे गाते हैं 

परमार्थमे ये चार बातें नही है । तो वहां यह देखना कि प्रत्येक परमाणुका परिण- 
मन उम ही परमारणुमे है, उपसे बाहर भ्रन्य परमाणुप्रोमे नहीं, किसी जीवने नहीं । जीवके 
साथ कर्म भी वँधे है और वे कर्म पुद्गल है, उनकी वर्गणगाझ्नोका स्कघ है । उनसे जो कर्मपना 
ग्राता है प्रकृति, स्थिति, प्रदेश, अनुमागवंध चलता है सो वह भी उन्होंमे ही चलता है। 
पुदूगल कमकी बधादिक भ्यितियोका कर्ता जोव नहीं है। जीव अपने ही परिण।मको करता 
है । पुदृगलकर्म अपने ही परिणमनक्ो करता है, एक निमित्तत॑मित्तिक योग है सो इसमे यह 
समझना चाहिए कि उपादानमे ऐसी कला होनी है कि वह निमित्तका सन्तिधान पाये तो वह 
उम्र उस अनुरूप स्वयं परिणमता जाय । कही निमित्तका प्रभाव उस दूसरे पदार्थमे उपादानमे 
नहीं पाथा, क्योकि प्रभाव भी वस्तुमे अ्रभिन्‍तन चीज है, वही वस्तुसे निकलकर बाहर जाने 
वाली चीज नही है | तो प्रभावव्रा >थे है उत्कृष्ट रूपसे होना, निम्मित्त पाकर होना, उसे 
कहते हैं प्रभाव | तो जिम वस्तुका जो कार्य है वही उसका प्रभाव है। भाव और प्रभावमे 
प्रन्पर यह है हि जो उपाधि बिना होवे सो भात्र ग्रौर जो निमित्त पाकर होवे सो प्रभाव। 
सो वह प्रभाव निर्मित्तका नही है, पर निमित्तके सन्तिघानमे उगादानने ऐसा परिणमन बनाया 
तो चूँकि निमित्त सानतबानमें बता पाया इस कारण वह प्रभाव कहलात। है । तो इस पुदु- 
गल द्रव्यका यवार्थ परिनान करनेसे वल्तुस्वातत्यक्ा बोध हुप्रा और उसमे समझा गया कि 
एक वस्तुका दूयरी वस्तु कुछ भी नहीं लगता । आज ये ग्रज्ञानी मनुष्य बढ़े परेशान हो रहे 
बच्चामे मोह करके या प्रन्य इधमे मोह करके, पर वे यह नहों समझ पाते कि अगर ये जीव 
बच्चेके रूवमे मेरे घरपे न प्राप्रे होते, इसको छोड़कर ग्रन्य कोई जीव ग्राते तो इनको तो 
चूंकि मोह करतेफो प्रादव है सो उनमे मोह करते, पर उन जोवोके प्ताथ कोई सम्बंध जुटा 
है -प्रतणव्॒ उनसे मोह किया जा रहा, यह वात गलत है । किसी भी जीवके साथ किसी भी 
जीवका कोई सम्बंध नहीं है। किन्तु प्रपनो सावताके अनुसार अपनेकों जिनसे कुछ सुख सा 
दिव्वता हो उसके अतुसार किसो भी जीवमे कल्यना बना लो, उससे यह जीव मोही बनता 
और अपने में तो बस्तुका यथार्थ ज्ञान होना, भिन्‍न-भिन्‍न स्वरूपास्तित्व सम्झ 
में प्राना यह मोहक। प्रष्यप ऋर देता है । तो मोहसे द ख मानने वाले पुमेष मोहको मिटाने 
के लिए वललुके स्वृछ्पक्ा सहो परिचय बनायें । इस उपरायके बिना संसारक्ते सक््ट न टल 
सकेंगे, श्रोर कर्मंदबतसे छुटकारा न मिल सकेगा झौर ससारके जन्ममरणक्री विडव्ना सद्धत्ती 
रहनी पडेगी | इसलिए कु नो ऐसी हढ प्रतिज्ञा करना चाहिए कि मैं तो वस्तके सही स्वह्प 
को पहिचान कर ही रहूंगा । है 


रॉ 


है. 
न चा रित्रपाहुड प्रवचन 


एए तिण्णि वि भावा हवति जीवस्स मोहरहियस्म । 
शियगुणभाराहुतो अचिरिशा वि कम्म परिहरइ ॥| १६ ॥ 

(६ ) मोहरहित नोवके रत्नत्रयके भाव--सम्यग्दशंन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचा 
रित्र थे तीन भाव मोहरहित जीवके होते हैं। सम्यग्दशेन नाम हैं श्रविकार सहज चैतन्यस्व- 
रूपका हितरूपमे श्रद्धा । सीवी एक दृष्टि बने उसमे स्व सिद्धि है । भ्रौर जो आचरण चाहिए 
भोक्षमार्गके लिए जो उपयोगिता चाहिए वह सबकी सब सहज होती है | केवल एक यह दृष्टि 
चाहिए कि मैं प्रविकार चैतन्यस्वरूप हु । मैं हू, स्वय सत्‌ हूँ तो मैं ही स्वयं सत्‌ किस रूपमे 
हु उसकी हृष्टि चाहिए । मैं चेतन हु और चेतनका कार्य चेतनामात्र है, प्रतिभास हो गया ' 

ट जैसे प्रकाशमान वस्तुका कायें प्रकाणमात्रे है, अन्य कार्य नही, ऐसे ही श्रात्माका कार्य केवल 
प्रतिभासमात्र है, अन्य जो कुछ बातें उत्पन्न होती हैं वह सब कर्मविपाककी छाया है । कर्म- 
रस है, कमंविपाकका प्रतिफलन है । तो परपदार्थके सबधका स्वरूपमे क्या मतलब ? पर पर 
मे है, मैं श्रात्मा अपनेमे रे तो मैं सहज जो स्वरूप हू उस हूपमे ग्रपनी श्रद्धा बने कि मैं यह 
हू, इसका नाम है सम्यस्दशन । भ्रब इतनी बात पढे लिखे भी कर सकते, बिना पढें लिखे भी 
कर मकते । सम्यक्त्व होनेमे बहुत विद्या कला हो तब ही हो सके सो बात नहीं । वह तो 
एक हृष्टिकी बात है । जिसको श्रपने बारेमे इस सहज चित्पकाशकी हृष्टि हो गई उस्रको सम्य- 
ग्दर्श्न होता, भौर यह कहलाता है श्रमुभव अपने श्रापका | तो इस ग्रनुभवसहित किर जो 

म्यग्द्शन है । सम्यग्दर्शन सम्यरश्ज्ञान होतेपर फिर इंस जीवके बाहर 
पदार्थकों मैं यो बनाऊँ और तब फिर इसका अपने आपमे 
हुआ सम्यक्चारित्र | तो ये तीन भांव मीहरहिंत जीवके 


ज्ञान चलता है वह सब से 
में उत्सुकता नही रहती कि भ्रमुक 
ही रमनेका भाव रहता है। यह 
होते हैं । 
(६३) स्वतंत्र स्वतंत्र स्वरूपास्तित्वके परिचयमे मोहरहितता -मोह मायते पदर्ट्य॑ 
जानकर एकको दूसरेका संबधी मानना यह है मोह । नो स्वतत्र सत्त्व 
जब दृष्टिमे श्रा गया, मोहर हित॑ हो गया तो उसके ये तीन भाव होते है। तो ऐसा यह मोह- 
रहित जीव श्रात्माके गुणीकी आराधना करता हुआ श्रर्थात्‌ भ्रपतरे ग्रापको चित्प्रकाश मिरखता 
हुग्रा यथाशीघ्र कर्मोक्नी दूर कर देता है । से लोकमे ये निमित्तनैमित्तिक भाव हृष्टिमे श्रा 
रहे हैं कि पअ्रग्तिपर तवा रखा तो तवा गर्म हो ' गया, रोटी सिक गई , जैसे हर एक बात 
नि्मित्तनैमित्तिक भावमे श्रा रही है इसी तरह यह भी एक निमित्तन॑मित्तिक भाव नमिरखिये 
कि जीवके जब वरपदार्थोके प्रति इष्ट भ्रनिष्टपनेका विकल्प होता है तो वहाँ कर्म बंध जाते है 
ग्रौर उहाँ अविकार बिन्मान्र्‌ अपने स्वरूपमे दृष्टि होती है, में यह हू झ्रौर ३५ व द्ष्ट 


का स्वतत्न सत्त्त्र ने 


गाया ६६ ४६ 


अ्निष्ट रागढंष न रहे वहाँ कम अपने श्राप भड जाते हैं। यह बात पूर्ण सत्य है श्र ऐसी 


- विधिमे ये ही काम हुआ करते है । तो जब यह - जीव भ्रपने उस चैत्तन्यस्वरूपकी पश्राराधना 


्फ 


करता है तो वह इन कर्मोका नाश कर लेता है । ञ 
सखिज्मसखिज्जगुरा च ससारिमेरुमत्ता रा । 
,... सस्मत्तमणुचरता करति दुक्खक्खय धीरा ॥२०॥ ह 

(६४) रस्यबत्वाचरशका प्रत्ाप--यह 'चारित्रपाहुड, नामका ग्रन्थ है, इसमे चारित्र 
का वर्णन जिया, तो संवप्रथम चारित्रके दं। प्रवार कहे-(१) सम्यवत्वाचरण धोर (२) सममा- 
शरण । संस्यवत्वाचरणा तो प्रविरत सम्यग्दृष्टिके भी होता । सम्यग्झानके होनेपर जिस ब्राह्म- 
प्रति वाला आचरण होता है, धर्मपोषक आ्राचरण होता है वह सम्यवत्वाचरणा है । तो सम्द« 
क्त्वाचरणमे हो यह सम्यग हि जीव सख्यातगुनी और भ्रसख्यातगुनी कर्मोंकी निजरा करता है । 
तो यह कब तक कर्मोका क्षय है जब तक कि मुक्ति नहीं होती, श्लोर सम्यक्त्वाचरणाके रहते 
हुए भी कर्मोका क्षय है तो सस्यातगुनी और असख्यासगुनी क्मोकी निर्जरा है। जिस कालमे 
सम्यंवत्व उत्पन्न हो रहा है उस प्रथम श्रन्तमु हुत॑मे तो श्रसख्यानगुणी श्रेणी निर्जरा चलती है, 
प्रभी जितने कम क्षय हुए हैं दूसरे समंयमे प्रसख्यातगुने कम, तोसरे समयमे श्रसख्यातगुने कर्म 
दूर हो गए, पर सम्यवत्व हो चुकनके बाद फिर असख्यातगुनी निजंरा नही चलती, फिर चलतो 
रहती' है सख्यातगुनी, ऐसा समभियेगा, ऐसा ही भ्रणुब्रत महाब्रत होते समय भी होता है, जब 
कोई मुनि हो रहा है, प्रथम हो प्रथम सप्तम गुरास्थान हुप्रा, मुनिब्रत ले रहा तो उस समय 
उसके भसख्यातं गृणश्रेणो निजेरा चलती है । फिर महान्रत हुए बाद अ्रसख्यात गुणश्रेणी नि्जरा 
नही होती । होती है निर्जरा, मगर झसख्यात गुणश्रेणी नही होती । श्रीर इसका शअ्रनुनान यो 
कर लीजिए कि जिस समय कोई ब्रत लेता है उस समयके भाव कितने ऊँचे होते हैं और ब्रत 
ले चुकनेके बाद फिर इतने ऊँचे भाव नही रहते । ब्रत निभाता है, चलता है, मगर वह विश्ुद्धि 
का वेग बादमे नही रहता, ब्रत लेते समय रहता है । सम्यक्त्व उदित, होते समय विशुद्धिका 
बडा वेग चलता है । सम्यकत्व हुए बाद जब काये ही सिद्ध हो गया तो वेगकी आ्रावश्यकता 
भी क्‍या ? ओर वहां फिर साधारणातया क़र्मेनिजंरा चुलती 8 । तो सम्यक्त्व/चरण करने 
वाले पुरुषोके सख्यातगुणी भ्सख्यातंगुणी निर्जरा है और फिर कर्ज दुख दूर हो जात है । 
जितने भी ससारमे दुःख है उन सबका कारण मोहकर्म है । मोह दो प्रकारका है--( ५) दर्शे व- 
मोह भोर (२) चारित्रमोह। जिसके दशेनमोह नही रहा वह अतरगमे व्यग्र नही- होता । 
चारित्रमोहके उदयसे क्षोभ तो श्राता है सम्यग्हष्टिकि भी, मगर. श्रन्दरमे वह किक्र्त॑व्यविमृढ 


नही होता कि अरब कया करू ? मेरा नाश ही हो रहा । तो दर्शनमोहमे तो है वेहाशी, अवने 
आपको सुध नही, इसलिए वह व्यग्न है । ह सर 
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(६५) ज्ञानीको निः्यंग्रताका फारणं--यदि दर्शनमोह न रहे, चारिश्रमोहका विपाक 
' तले त्तो समय समयपर अतस्तत्त्वका ध्यान बना रहेगा, प्र चारिश्रमोहके उदयसे प्रवत्ति ऐसी 
ही रहेगी जेसी कि बराहरमे ग्रज्ञानियोक्री भी दिखती, लेकित भीतरमे उसका (ज्ञानीका) 
श्राणय निर्मल है इसलिए वह निव्यंग्र रहता है । इस ज्ञानीने श्रपने श्रापको श्रकेला निरखा, 
यह मैं अपनो गरुगापर्यायोम॑य स्वय केवल एक अकेला है, इसका किसी भी भ्रन्य पदार्थसे 
प्रसुमात्र भी सवध नही है। यह मैं श्रशेला हू, यहाँ श्रकेला हु जहाँ जाऊंगा वहा शभ्रकेला 
हूं इस भ्रकेलेमे विपत्ति ही क्या है ? तो अपने भ्रापके इस ग्रकेलिपनको जो निरखता रहे 
उसके व्यग्रता नही होती । श्रौर जहाँ उसने बाह्य पदार्थोसे सबंध निरखा वहाँ हो उसको 
"क्षोभ हो जाता । तो दर्शनमोह ग्रौर चारिश्रमोह इनका उदय होने पर जीवोको कष्ट होता 
है । सो इस हो मोहनीय प्रकृतियोकी निजंरा ही एक खास निर्जरा है। तो सम्पवत्वाचरण 
होते सन्‍्ते तो इसको ग्रतरंगमे ग्ाकुलता नही है श्लौर संयमाचरशा कर लेने प२ तो उसके 
सारे दुःखोका क्षय होता ही है। जिसके सम्यक्त्वाचरण हुग्रा है उसके सयमाचरणा भी शीघ्र 
होगा । इसी कारणासे मोक्षमार्गमे सम्यक्‍त्वकी प्रधानता है, श्रौर जो जैसा पदार्थ है उसे हृढता 
से जान लेना इसमें क्या कप्ट श्रीर क्‍या बाधा ? ज्ञानी जानता ही है। प्रत्येक पदार्थ णरपने 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे है, श्रपने स्वरूपसे हटकर बाहर कोई द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव नहीं 
जाता निमित्त नैमित्तिक दशामे भी । 

(६६) निमित्तन॑मित्तिकमाव होनेपर » वस्तुस्वातत्यकी शग्रमिटता--वस्तुत: सोचो 
तो सही कि जो न॑मित्तिक कार्य हुप्ना है उसमे प्रभाव उपादानका ही है। निमित्तका प्रभाव 
जपचारसे कहा जाता कि निमित्तके होने पर हो हुआन, निमित्तके न होने पर न हुप्रा, इस 
कारण यह प्रभाव निमित्तका बोला जाता । श्रगर निमित्तका ही प्रभाव है, _निमित्तका ही 
वह कार्य है तो भ्रग्नि तृणको जल्दी भष्म कर देती है, पत्थरकों भष्म करनेमे देर लगती -है । 
तो बताओ उसके प्रमावमे कमी बढी क्यों हुई ? नो इससे मालूम होता कि अग्निमे तो अपने 
ग्रापको दहन उष्ण रूप रखने भरकी बात है, भ्रब उसके सान्निध्यमे, उसके निकटमे जो 
पदार्थ पहुचा उस श्रनुरूप उसकी दश्या बन जाती है ॥,सूर्यका प्रकाश फला तो लोग बोलते 
कि यह सूर्यका प्रकाश है मगर वस्तुस्वरूपकी दृष्टिसे देखो तो सूर्यका प्रकाश, सूर्यका प्रभाव 
जितना सूर्य है उतनेमे रह सकता, उससे बाहर नही, जो-कुछ कम दो हजार कोशका सूर्य 
है । उसमे ही उमका प्रकाश है, प्रभाव है, पर ऐसा निमित्तनैमित्तिक योगं हैं कि सन्ति- 
धांन मिलने पर यह जमीन, ये भीत, पत्थर, काँच वगरह सब प्रकाशित हो जाते हैं,। श्राखिर 
पुदूगल सूर्य विमान भी है श्ौर यहाँके ये काच पत्थर झ्ादिक भी .पुदूगल है । जाति तो एक 
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है, पर ऐसी योग्यता है कि सूर्य तो स्वय प्रकाशमान है और ये पदार्थ सूर्यका सामना पाकर 
प्रकाशमान बनते हैं, पर प्रकाशमय ये पदार्थ ही बनते है'। >सूर्यका प्रकाश यहाँ नही फैला 
किन्तु सूर्येके सान्निध्यमे ये ही पदार्थ इस इस 'रूपसे प्रकाशित हो'गए ।' यदि सूर्यका प्रकाश 
ही यहाँ-आता तो वह प्रकाशभेद क्यों बन,जाता कि दर्पणमे' प्रकाश तेज बढे और पॉलिंस '' 
वाली चीजपर प्रवाश उससे कम रहें और एस सूखी चीजोपर प्रकाश बहुतें कम"रहें । यदि 
सूर्यका प्रकाश होता तो वह सब जगह एकरूत्र होता, न कही श्रविक न कम, पर यह ज्यादा 
कम प्रक्राश इस बातको पुष्ट ,करता-है कि, जिस पदार्थमे जितना प्रकाशरूप होनेकी योग्यता है 
वह अपने उस माफिक उत्तने प्रकाशरूप बन जाता है | यह तो निमित्त्न॑भित्तिक भावकी बात 
है । ' क्र. || 

(६७) आश्रण्भुत कारण बना लेनेकी:मोटो विडमस्बना--प्रहो, यह 'जोव तो श्राश्र- 
यभूतसे ही परेशान है ।,निमित्तन॑मित्तिक भाव तो बहुत श्रतरग बात है | जैसे मकान कुठुम्ब 
थे इस जीवके रागहंषके निमित्त नही है, क्योंकि इनके होनेपर ही :रागद्वे प बने प्रौर इनके 
होनेपर रागद्वेष् न बने ऐसा नियम नही है,। तो यह कहलाता है प्राश्रयभुत । हम इन पदार्थों 
में ध्यान लगाकर कषाय जगाते हैं तो ये विष्यभूत बनकर, 'उपयोगमे आये, यह तमित्तिक 
कारण नही है । कारण तीन प्रकारके, है--( १) उपादान, (?) निमित्त और (३) ग्राश्रय- 
भूत । उपादान धौर निमित्त-तो -सब, जगह कारण होते है,। ग्रजीव भ्रजीवके प्रसगमे उपादान 
श्रोर निमित्त ये दो ही कारण होते -हैं।क्योकि वे दोनो श्रजीत्र हैं, उनके ज्ञान नही ' है । वे 
किसी पदार्थंकों उपयोगमे ले नही सकेते । उपपोग ही नहीं तो श्रजीव पदार्थोका आश्रयभूत 
कारग्ग तही बनता,। अजीव और झजीव परस्परमे निमित्त उपादान है तो वहाँ. ग्राश्रयभूत 
कारण नही बनता,। तीसरा आश्रयभूत कारण -जीवने' ही बनाया, यह जोव जब, उनमे उपयोग 
देता. है तो वे भी .कारण बन -गए ॥. निमित्तनैमित्तिक भाव' नही- है उनमे'। और वे निमित्त 
कारण-नही हैं, किन्तु क्रोधादिक्‌ भावोकों जगानेमे कुछ,त्तो पर विषय चाहिए थाने कौनती 
बात सोच-करके क्रोध जगे वह कुछ-वस्तु तो धाहिए,-सो जो आश्रयभूत कारण बना, जिसमे 
हमारा दिल गया उसको विषय करके, क्राध व्यक्त होता है, दोष प्रकट हो जाता है । «आगर 
आश्रयभत कारणका मेल न बनाया जाय तो क्राघप्रकृति उदयमे आयगी झ्रौर' उप्तका प्रर्व्य्॑त 
फल मिल जायगा । कषायोको व्यक्त होनेमे क्राश्नयभूत-कारण * होता पडता है। » 7 

(६८) अन्य, पदार्थोसे वेददा न होनेके तथ्यका टर्शन--भैया, अ्राश्रंभनके तथ्पके” ' 
ज्ञानसे यह सोचना चाहिए कि दुनियाभरके ये पदार्थ मुकको-कष्ट नही, देते किन्तु मै ही इते 
पदार्थेकि बारेमे कल्पनाय -बनाकर-खुद कष्ट पाता हु । श्रोर “इसी तरह अन्तरग निमित्तपर जो 
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-दैष्टि ें/तो वहाँ भी यह ही बप्त हैं कि उस +निमित्तने मेरेको बेदना नहीं पहुचायी, किन्तु 


कर्मदियक्रे होनेपर प्रतिफलन तो होगा भ्रनिवारित । अरब उस प्रतिफलनमे। उस कर्मोदयके- 


जाननेमें एक अपना लगाव बना लिया कि मैं यह हू, तो उसको कष्ट होने लगता है। तो 
बाह्य पदार्थ कोई भी मेरेको कष्टदायक नही है ।. मैं ही कल्पनायें करके भ्रपनेमे कष्टका निर्माण 


किया करता हू । यह मोहभाव बडा दुनिवार है। सारा संसार जन्ममरणके सारे सकट,' 
चोरासी लाख योनियोमे परिभ्रमण, यह सब मोहका फल है, झौर मोह विकार है, परभाव * 


है, भ्रनर्थरूप है, इस मोह ससर्गस मेरे ग्रात्माकी भलाई नही है। तो उप्त मोहके दो भेद 
है--( १) दर्शनमोह, (२) चारित्रमोह | दर्शनमोहके दूर-होनेपर सम्यक्त्वाचरण होता है 
श्रोर चारित्रमोहके दूर होनेपर सयमाचरणा होता है। यहाँ इतना प्रौर समभिये कि 
चारिश्रमोहमे जो अनन्तानुबधी क्रोध, मान, माया, लोभ है, उसके दो स्वभाव हैं--चारिश्रको 
विक्ृत करनो श्रर सम्यक्त्वाचरणा न होने देना, यह श्रनन्तानुबधोका परिणाम है, शेष 


कषायोका फल चारित्रसे दिखता है । तो श्रनन्तानुबधी क्रोध, मान, माया, लोभ, मिथ्यात्व, 


सम्यग्मिथ्यात्व, सम्यकृप्रकरति इन ७ प्रकृतियोके क्षयसे क्षायिक्र सम्यकत्व होता है । ' 
दुविह सजमचरण सायार तह हवे गिरायार । | 
सायार सग्गथे परिग्गहा रहिय खलु णिराय।र ॥२१॥। 

(६९) ख्रयमाचररखके भेद सागारसंयमाचरण व निरागार संयमाचरण--सयमा- 
चरगा दो प्रकारका है--(१) सागार (२) निरागार । सागारका श्रथें है--प्रगार मायने घर 
सहित, जो घर सहित है, रहस्थ है उसके ग्राचरणक्री कहते हैं सागार सयमाचरण प्रर्थात्‌ 
सयमासयम, श्रौर जो निरागार है, झागार रहित है, ग्रृहका त्याग है। ग्रहका त्याग कहनेसे 
सबका त्याग, स्त्रो, कुटुम्ब, वैभव सबका त्याग जहाँ हो गया है उनके संयमको निरागार 
सयमाचरणा कहते हैं। सयमाचरण सयमासय्मसे शुरू हुआ है । पूर्णो संपमरूप भ्राचरण त्तो' 
नही है, पर एक देश सयमासयम बनता है। कुछ सयम है कुछ भ्रसयम है ऐसा जो परि- 
णाम है वह कहलाता है सराग सयमाचरण और जहाँ £ महात्रत, समिति, ग्रुप्ति ग्रादिकका 
झाचरण है, शरोर मात्र जहाँ परिग्रह रह गया है सो वह भी परिग्रह नही । शरीरसे विरक्त 
है, शरीरको पर जान रहे हैं, पर शरीर है'आऔर कोई परिग्रह ' जिसके नही है ऐसे निरागार 
मुनिके भ्राचरणको निरागार सयमाचरण कहते हैं | घर छोडना तो वर्हा है' ही नियमतः पर 
भावोसे घर छूटा हो तो वह निरागार कहलाता है। ऐसा नहीं हो ” सकता कि कोई 'घरमे 
तो रह रहा हो और कहे कि मेरा तो घर छूटा है परिणाममे,' मेरे तो घरका भी त्याग है 
परिण।ममे, तो यह बात नहीं मानी जा सकती । घर छोडनेपर भी घर छूटा हो श्र न भी 


गाथा २२ ] श्र 


छूटा हो, १२ घरमे रहते हुए तो घर छूटा हुप्ना कहलाता ही नही है। तो, जिन्होने भावोसे 
घर छोडा है और गृह श्रादिक भावोसे अत्यन्त विविक्त अविकार चैतन्यस्वरूप जो हष्टमे 
ऐसे पुरुषका जो श्राचरण है वह निरागार सयमाचरण कहलाता है । 

(७०) आत्मासे सस्पयक्‌ संपसन- सयम शब्दका अर्थ है स॒यम, स मायने भले प्रकार, 
औ्लौर यम कहो *-यंत्रित हो जाना, मग्न हो जाना, इसका नाम है सयम ।' कहाँ मग्त होना ? 
जो तत्व स्थिर हों. उसमे मग्न होना । जो तत्त्व अपनेमे श।एवत हो, उसमे मग्न होना, 
स्थिरता बाह्य पदार्थोक्रे उपयोगमे कभी हो ही नहीं सकती । जब भी स्थिरता भिलेगी तो 
अपने प्रापके स्वछूपयमे मग्न होनेसे मिलिगी । पर पदार्थमे मग्सन और श्रासक्त होनेसे क्यो 
स्थिरता नही होतो उसके कई कारण हैं। 'एक तो वह पर पदार्थ है, मेरेसे ग्रत्यन्त भिन्न 
है । अत्यत भिन्‍न पदांधमे हम कब तक रम सकेंगे ? फिर वे पदार्थ विनश्वर है, नष्ट हो जाते 
हैं, नष्ट हुए, पर फिर किसमे रमा जायगा ? और फिर मेरेसे विपरीत स्वरूप है। मेराःस्व- 
भाव है जानना श्रौर इन पदार्थोका स्वभाव है भेरे जाननका अभावछूप । फिर स्थिरता कये 
हो सकेगी ? किन्तु अपने ग्ात्मतत्त्वको देखें तो अ्रपनेमे यह शाश्वत प्रकोशमांन ईश्वर है इस- 
लिए इसके वियोगकी सम्भावना ही नहीं । उपयोग चाहे अपने स्वरूपको न देखे, अन्य जगह 
रमे मगर रम्य यह पदार्थ मात्र स्वहूप मेरेमे शाश्वत बना हुग्ना है | तो ग्रपने प्रापमे रमे तो 
स्थिरता श्राती है, बाह्य पदार्थोमे रमे तो स्थिरत्ना नही ञ्राती । तो उपयोगकी स्थिरताके 
लिए विवेकी जनोने घर आ्रादिक समस्त प्रप्तगोका त्याग क्र दिया औ्रौर श्रपने श्रापके स्वरूपमे 
सेतत निवास करनेका पोरुष करते है, तो यह बात सम्यकत्वाचरण पर होती है । जो प्रकाश 
सहित हैं उनमे याने' ग्रृहस्थीमे यह सयम एक देश रहता है, श्रौर जो परिग्रहरहित हैं, मूनि 
हैं उनमे सयम स्वदेश रहता है । 

दसरा वय सामाहय णेसह सचित्त रायभत्ते य । 
बभारभ परिग्गह अरणुमण उहिद् देसविरदों य ॥ २२ ॥ 

(७१) गारसयमाचरणके ११ प्रकार-- सम्यवत्वाचरणके बाद सयमाचरणका 
विवरण चल रहा है | सयमाचरण दो प्रकारके बताये गए--(१) सागार सयमाचरण झ्ौर 
(२) निरागार सयमाचरण । ग्रहस्थोका जो सयमासयम रूप आ्राचरणा है उसे सागार प्थमा- 
सरण कहते है । तो सयमासयसके १६१ भेद है, जिन्हे ११ श्रतिमार्ये कहते हैं--(१). दर्शन - 
प्रतिमा, (२) ब्रतश्नतिमा, (३) सामायिक प्रतिमा, (४) प्रोषधोपवास प्रतिमा, (५) सचित्त- 
त्याग प्रतिमा, (६) रात्रि भुक्तित्याग प्रतिमा, (७) ब्रह्मचये प्रतिमा, (८५) ग्रारभत्याग प्रतिमा, 
(६) परिग्रहत्याग प्रतिमा, (१०) श्रनुमतिविरति प्रतिमा, (११) उद्दृश्त्याग प्रतिमा, थे ११ 
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प्रकारके संयमासयम हैं । ग्रे प्रतिमायें पंचम गुणस्थानमें होती हैं, जिनका नाम है देशविरत 
यान पापोसे एकदेश विरक्त होना, श्रक्रतोसे एकदेश निवृत्त होना । अब्रन होते है १२९, जिनका 
नाम है भ्रविरति--६ काय अ्रविरति, ६ विषय ग्रविरति । (१) पृथ्वीकाय, (२) जलकाय, 
(३) अ्रग्निकाय, (४) वायुकाय, (५) वनस्पतिकाय और (६) तरस काय ।॥ इन ६ कायोकी 
हिसाका त्याग होना सो यह ६ काय बझ्रविरति है। इस ६ काय श्रविरतिमे से तरल; काय 
ग्रविरतिका त्याग है सागार सयमाचरणमें, पर एकेन्द्रियके जो ५ काय है उनके घातका त्याग 
ग्रृहस्थीमे नही चल सकता । भोजन बनाना तो जल, श्रर्ति, वायु, वनस्पति । इनको भ्रविरति 
नही. चल सकती । कभी मिट्टी भी लाते, जल भी खीचते | तो ५ काय श्रविरत्तिका यहाँ 
त्याग नही है, श्रौर विषय अविरति हैं ६--(१) स्पर्शनइन्द्रिय विषय भ्रविरति, (२) रसना- 
इन्द्रिय विषय प्रविरति, (२३) प्राराइन्द्रिय विषय अविरति, (४) चक्षुइन्द्रिय विषय ग्रविरति, 
(५) कर्णइन्द्रिय विषय अविरति श्रौर (६) मनोविषय ग्रविरति । ५ इन्द्रियके विषयोसे 
विरक्त न होना, इन विषयोका त्याग न कर सकना, मनके विषयोका ठयाग व होना, ये ६ 
विषय श्रविरति हैं | तो ग्रहस्थके इन ६ विषय श्रव्रिरतिका वह त्यागी नही होता । तो इस 
प्रकार देशसयत गुरास्थानमे ११ अविरत रहते है। श्रौर इन ११ श्रविरतियोका उत्तरोत्तर 
त्याग चलता रहता है श्रौर #न्तमे प्रत्यन्त भृक्ष्म रह जाता है यह श्रत्रती । तो इस प्रक्नार 
सराग सयमाचरगामे ११ प्रतिमाके भेद हैं। श्रव इनका कया लक्षरा है सो ध्रगलो गाघधामे 
कह रहे हैं ! 
पचेव पुव्वयाइ गुणव्वयाए हवति तह तिण्णि । 
सिक्खावय चत्तारि य सजमचरण 'च सायार ॥२३३।। 

(७२) सागारसंयमाचरणम्ते बारह ब्रतोका निर्देश--इस सयमाचरणमे १२ ब्रत होते 
हैं--५ भ्रणुन्नरत, ३ गुराब्रत प्रौर ४ शिक्षाब्रत । सागार सयमाचरणामे ये १२ब्रत हैं। ५ 
प्रुब्रतोमे (१) प्रथ्म नाम है श्रहिसारुब्रत (२) संत्याणुब्रत (३) प्रचौर्यासुत्नत (४) बह्म- 
चर्याणुत्रत (५) परिग्रह परिमाणारुब्रत । गुणब्तमे हैं दिग्ब्रल, देशब्रत, भ्रनर्थदड ब्रत । शिक्षा 
ब्षतमे है समायिक प्रोषघोपबास, भोगोपभोग परिमाण ग्रौर अ्रतिथिसम्विभाग । इन १२ ब्रतो 
के कारण यह अन्नती कहलाता है । पर एक प्रश्त यहाँ होता है कि ये १२ ब्रत दश्शेनर्प्रा' मा 
मे होते नही, फिर दर्शनप्रतिमाकों सराग सयमाचरणामे क्यो गिना । दर्शनप्रतिमाका भ्र्थे 
है निर्दोष सम्यग्दर्शन होना । तो सम्यकत्वाचरण रहा श्राये पर सरागसयमाच रण कंसे रहा ? 
तो उत्तर उप्तका यह है कि यद्यपि दर्शन प्रतिमामे निरत्तिचार १२ ब्रत नही होते । निरतिचार 
५ ग्रशुक्रत नहीं होते मगर ५ भ्रसुब्रतकी प्रवृत्ति रहती है। निरतिचार श्रसुब्रत न रहनेसे पहली 
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प्रतिमाको ब्ती नही कहा फिर भी ५ ग्राक्रतको भ्रवृत्ति होनेसि यह सराग संयमाचरणमे लिया 
गया है, क्योकि प्रथम प्रतिमामे अ्णुब्रतकों चलता है मगर श्रतिचार सहित चलता है । ब्रत 
तो वह वहलाता है जो तिरतिचार चले | भ्रतिचार भी चले श्रौर पालन करे तो उसे प्रतिमा 
नाम नही दिया जा सकता या प्रतिमारूप नही कद्दा जा सकता | तो ग्रतिचार शब्द अणुब्रत 
होनेसे पहिली प्रतिमा वाला ब्रती नहों लियः, ग्रशुब्रत होनेस उसको ब्रत्ती उपचारसे कहते है । 
भर सराग सयम/चरण तो उसके आ हो गया अतएवं सराग,सयमाचरणमे दर्शन प्रतिमा प्रा 
हो गई । दर्शन प्रतिमामे मद्य, मास मधुका निरतिचार त्याग है अर्थात्‌ मद्यका भी दोष न 
लगे, इसी कारण तम्ब कू जैसी 'बीजका भी यहाँ त्याग रहता है श्रधतत्‌ मासका कोई दोप 
भी सूक्ष्म न लगना चाहिए । और इसी कारण भोजन करनेकी बात यहां श्रा जातो है । जिन 
जिन दिनोमे श्राटा ७ दिनका कहा, ५ दिनका कहा, ३ दिनका कहां, ऐसे हो सब चीजामे 
मर्यादा सहित वह रसोई बनायगा, खायगा । मधुत्याग यह भी अतिचार दूर करके त्याग है 
प्रोर पच्॒ उदम्बर फलोका त्याभ, ५ श्रणत्रतकी प्रवृत्ति, श्र जीवदया, जलगालन, रात्रिभोजन 
त्याग, देवदर्शन यह भी दर्शन प्रतिमामे नियत है। देवदर्शनका अथ है प्रभ्ु॒ुका ज्ञानमे अवला- 
कन करना । यदि कही मंदिर है ता वहाँ जाकर झ्लाराधना करें और कही मदिर नही है, यात्रा 
में नही मिल रहा मदिर तो वहाँ, बडे भक्तिभादसे वदत करता, जाप करता, स्मरण करता 
है । तो इस प्रकार दर्शन प्रतिमामे अहिसाका त्याग है श्जौर ७ व्यसनोका भी पूरे रूपसे त्याग 
है । तो यह दर्शन प्रतिमाका घारण करने वाला जोब भी भ्रणब्रती कहलाता है । भ्रब ४ 
श्रणुब्रतका स्वरूप बतलाते हैं । 
धूले तसुकायवहे थूले, मोषे ग्रदत्तथुले य । 
प१रिहारो परमहिला परग्गहारभ परिमारा ॥ २४ ॥ 

(७३) साभारसयमाचरणमे श्रहिसाणुबन्रत--पहला प्रसुब्रत है अहिसाराब्रत । इसमे 
त्रस कायके घातका त्याग है श्ञोर वह भी स्थूल है । स्थ॒लके मायने यह है कि धार श्रकारको 
हिंसा कही गई है--(१) संकल्पी, (२) आरभो, (३) उद्यमी और (४) विरोधी । किसी जीव 
को इरादा करके मारना संकल्पी हिंसा है । रसोई ,बनानेमे, बुहारी देनेमे, पानी लानेमे, घान 
प्रादिक कूटनमें, चक्की पीसनेमे, इस ग्रहसबधी भ्रारभमे बचाव करके भी, दु ख भूलकर प्रवृत्ति 
करके भी जो हिंसा होती है वह प्रारभी हिंसा है । उद्यमी हिंसा--देखकर सावधानीसे व्या 
पार करते हुए भी जो हिसा होतो है वह उद्यमी हिंसा है । विरोधी हिसा--कोई जीव सिंद् 
भ्रादिक था डाकू झ्ादिक जान लेने श्राया हो उस सम्रय इसके - पास शस्त्र हो, ब-दुक हो तो 
उन सबके श्रयोगोसे, अपना बचाव करता है। ध्येय ,उसका अपने प्राण बचानका रहता है, 
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उसको मारनेका विचार नही रहता, पर बचाव करनेमे तो युद्ध जैसा तन जाता है। उसमे 
यदि कोई दूसरा जीव मर जाता है तो वह है विरोधी हिंसा । गृहस्थके सब ल्‍पी हिंसावा 
त्याग है । शेष तोच हिंसाग्नोका त्याग नहीं बन सकता, इस कारण कह रहे है कि साभारके 
स्थल त्रप्त कायववका त्याग है । 

(७४) सामारसंयसाचरसमे सत्याणुब्रत, अचोौर्याणुम्नत, ब्रह्मचर्याणुत्रत व परिग्रह्म- 
रभ परिमाणब्रत-स्थूल 'मूठका त्याग । गृहस्थ ऐसा भूठ नही बोल सकता कि जिसमे दुसरे 
जीवका अहित हो, प्राणवध हो, हित्तमित, ब्रिय वचन बालेगा, मगर कभी-कभी अच्छे इरादेके 
कारण थोडे शब्द विपरीत भी बोल जाय तो उसका यह श्ररणुब्रत भग नही होता । जैसे कुछ 
परिस्थितियाँ श्रा सकती हैं कि कोई कसाई किसी गायको मारने जा रहा था, ०्कडे जा रहा 
था और वह गाय छूट गई और गाय तैजीसे भ्रागे भग गई । मानो उत्को आगे भागकर जाते 
हुए किसीने देखा, वहा वह कसाई रुका और पूछने लगा - क्या तुमने हमारी गाय इधर जाते 
देखी ”? तो उस व्यक्तिने समक् लिया कि यह कसाई है, यह उस ग्रायकों जानसे मारना 
चाहता है, सो यह बात समभकर वह, कुछ भी बोल दे-मुझे नहीं मात्तुम या मैंने नही देखा, 
तो ऐसा बोलनेमे उसे अखुब्रतम दोष नही श्राता । पहले स्थुलमृषाका त्याग, यहां कहा गया 
है स्थुल चोरीका त्याग, जिसमे पब्लिकक्रा हित हो । पडोसीकी चीज न चुराये, ऐसी स्थुल 
चोरीका त्याग है । स्थुन कुशीलका त्याग याने श्रपनी स्त्रीकों छोडकर पर स्त्री वेश्या आादिक 
सबके गमन आगमनका त्याग है इसलिए यह ब्रह्म वर्याणुत्नत कहलाता है। ४ वां है परिग्न- 
हास्म्मप्रतिमाणुक्षत याने परिग्रहका भी परिमाण झोर झारम्भका भी परिमाण । इतने से 
प्रधिक परिग्रह न जोडना और इतनेसे श्रधिक श्रारम्म नु करना ये ५ अखात्रत हैं जिनका 
यह ब्रत प्रतिमाधारी निर्दोष पालन करता है। इन ब्रतोकों कोई राजाकी भााज्ञासे करे तो 
बह ब्रत नहीं कहलाता । अपने भीतरके विरक्‍्त परिणामसे करे तो न्रव कहलोता । श्रब तीन 
गुणब्रतोको कहते हैं । 

दिसिविदिसिमाण पढम श्रणत्यदडस्स वज्जण विदिय । 
भोगोपमोगपरिमा इयमेव ग्रृणव्वया लिण्णि ॥ २५॥। 

गुराब्रत नाम है जो गुणोका उपयोग करे सो बन । भ्रहिसा भ्रादिक जो ४ श्रणुत्रत 
हैं उत भ्रणबव्रतोकी जो वृद्धि करे उसे कहते हैं गृणब्रत । इससे पहले गृणव्रतका नाम है दिशा- 
विदिशा! परिमाण गुणब्रत । दूसरा गुणब्रत है प्रनर्थंदण्ड त्याग गुणव्रत । तीपरे गुणब्रतका नाम 
है भोगोपभोग परिमाण गुगब्त । गुणब्रतके तीन नाम प्रसिद्ध ये भी पाये जाते है--दिग्व्त, 
देशब्रत, अनर्थ दण्डब्रत । इनमे भोगोपभोग परिमाण छूटा है, सो यह लिया होगा चार शिक्षा 
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ब्रतोमे श्रौर यहां भोगोपभोग परिमाण ब्रतको ग्रुणब्रतमे लिया है | तो दिग्व्रत श्रौर देशब्रत ये 
एकमे णामिल कर लिया है। तो दिग्व्रतका श्र्थ है जीवन पर्यन्त उारो दिशाग्रों विदिशाभप्रो 
मे परिमाण कर लेना कि मैं इससे प्रधिक न जाऊँगा, न सम्बन्ध रखूगा, यह है दिग्ब्नत, 
झ्रौर कुच समयको मर्यादा लेकर उप्त दिग्त्रतकी मर्यादाके भीतर श्यौर भी सूक्ष्म मयादा 
लेकर जैसे मैं इन दशलक्षणके दिनोमे इस शहरसे बोहर न जाऊँगा या सुबह तीन घटे तक 
इस मदिरसे बाहर न जाऊँगा ऐसा कुछ सूक्ष्म परिमाण कर ले तो वह देशत्रत कहलाता है । 
यहाँ इन दोनोको एकमे शामिल किया है । श्नर्थ दडब्रतका त्पाग करना । बिना प्रयोजन 
जो प,प होता है उसका त्याग याने जो त्यागने योग्य पात्र है, घात है उसका तो प्रयोजन 
होनेपर भी न करना, मगर जिन पापोका त्याग नही हो पाया उनमे भी इतना बचाव रखना 
कि बिना प्रयोजन उनकी हि&छा न करना । जैसे गृहस्थक जलकाय श्रविरतिका त्याग नहो है 
तो श्र'्वक ऐसा प्रवृत्त न करेगा कि २० २० बाल्टियोसे नहा रहा है या वनस्पतित्राय अवि- 
रनिका त्याग नहीं किया तो वह बिना प्रयाजन पत्तोको तोडना झादि ऐसे कार्य न करेगा । 
तो ऐसा श्रनथंदंड वताप्रा जायगा, उन भ्रन्थंदडोका त्याग करना श्रन्थंदण्ड ब्रत 
है । ये प्रनर्थ दण्ड ५ श्रकारके होते हैं--पाप उपदेश, हिसादान, अपध्यान, दुश्वति और प्रमा- 
दचर्या । पाप उपदेश श्रनर्थदण्ड है। जिस उपदेशसे पापकी बात गआ्राती हो, ज॑से कहना कि 
ग्रमुक प्रान्तमे अच्छी भेसे है भौर अमुक प्रान्तमे ले जानेसे वहाँ बेचनेसे लाभ होगा, वह है 
३००-४०० मील दूर जगह । यहाँसे जायेंगी, भूखी-प्यासी रहेगी तो उनको कष्ट होगा ॥ तो 
पशुप्रोका व्यापार या अन्य कोई व्यापार जिसमे हिंसा हो ऐसे व्यापारका उपदेश करना 
पापोपदेश है । इस प्रनर्थदण्डका त्याग सागार सयमाचरणमे होता है । हिसाज्ञानपाप कहते 
है हिसाकी चीज़को देता । हिसाको चीजें तो प्रायः सभी हैं, मुखझ्यतया तलवार, बदुक, बरछी, 
छुरी झ्रादिक हिसाकी चीजें है। ग्राग भी हिसाका साधन है । कुल्हाडी, चाकू प्रादिक ये सब 
हिंसाके साधन है | अगर यह गृहस्थ परख लेगा कि यह जो पुरुष चाकू चाह रहा, श्राग चाह 
रहा तो यह अपने कार्यक्रे लिए तो वह ये चीजें न देगा। श्रौर श्रगर समझ लिया कि रोटी 
बनानेका समय है, तो उस समय वह अरिति भी दे देगा, शाक-सब्जी, फल वर्गरा काटनेकी 
हृष्टिसे चाकू भी दे देगा । अगर किमीने कुदाली माँगी तो वह पहने यह जान लेगा कि कही 
केंचुवा वगरा खोदनेके लिए तो नही माँग रहा। यदि किसी श्रच्छे कामके लिए कुदाली 
श्रादि माँग रहा तब तो दे देगा, नही तो ण देगा । तो इन हिसाके साधनोका त्याग करना 
हिसाज्ञान त्याग है प्रपध्यान ग्रनर्थेदण्ड कहलाता है | दूसरोका अनिष्ट चिन्तन करना, श्रमुक 
को टोटा पडे, इसका घन-चोर लूट ले जायें, इसकी सती गुजर जाय, इसका यो हो जाय, यो 
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5 प्रकारका खोटा चिन्तन करना अ्रपध्यान है। उसका त्याग भ्रपध्यान श्रनर्थदड कहलाता 
है। दुश्चुति अनर्थदण्ड कहलाता है रागभरी द्वेपवर््धक वातका सुनना । इसका बहा त्याग 
रहता है । स्त्रीकवा, कामभरी कथा ऐसी न सुमेगा कि जिससे काम क्रोधादिक कपायोंकी 
उत्तेजना मिले । शवों प्रनर्थ॑दण्ड ब्रत है प्रमादचर्या त्याग । प्रमाद वाली बात न करना, हिसा 
के साधन ने रखना, जमे तोता, बिल्‍लो, मैना, कुत्ता बर्गरा पालना, ये काम ब्रती पुरुष नहीं 
कर सकता । तो ऐसे ५ प्रनथंदण्डोका त्याग है ग्रौर ४ शिक्षात्रत हैं जिनका वर्णान चलेगा । 
यहाँ गूगब्नतमे भोगोपभोग लिया गया है जिसका श्रर्थ यह है कि भोग और उपभोग 

की चीजका प्रमाण कर लेना । जो वस्तु एक बार भोगनैमे श्राये, फिर कामकी न रहे उसे 
कहते है भोग श्रोर जो वस्तु प्रनेक वार भोगनेम श्राग्रे उसका नाम है उपभोग । जो धोती, 
कमीज, टोपी छत्री, पलम श्रादि रोज-रोन काममे श्ञाते हैं ये तो उपभोग है श्रीर जो एक 
हो बार कामम श्राये, जैसे तल एक ही बार लगा लिया तो बह दुवारा काम नही आता कि 
किसीके शरीरका तल पोछफर कोई दुप्तरा लगाये । तो वहु तेल काममे नहीं ग्राता श्रथवा 
जैसे फूलोक) माला किसीके गलमे पहना दी गई तो उसे दूसरा नहं। पहिन सकता । भले हो 
कोई दूसरेकी माला पहिन ले तो वह बात उसकी एक दरिद्रताकी समझो, मगर वह भाव 
नही बतता । भोजन करनेकी बात ले लो, किसीने भोजन किया तो उस भोजनको कोई 
दुबारा नहीं ले सकता । तो ऐसी चोज जो एक बार भोगनेमे श्राये दुवारा भोगनेमे न आ्नाये 
वह है भोग । जैसे किसीके स्नान किए हुए जलसे कोई दूसरा स्वान नहीं कर सकता, यह 
भी भोग हुम्रा, श्रीर जो वार-वार भोगनेमे श्लाये सो उपभोग। भोग और उपमोगके परिमाण 
का प्रयोजन यह है कि उसमे हिंसा टल जाय । भावहिसा और द्रव्यहिसा दोनो, ही हिंसा 
होती है । तो द्रव्यहिसा टले यह तो बात स्पष्ट है कि जितना कम आरम्भ होगा, जितनी कम 
वस्तुओका सम्रह होगा उतना ही हम हिसासे बचे रहेगे और भोगोपभोगको चीज कम रखनेमे 
भावहिसाका त्याग यो है कि उसके सवधमे विकार नही जग रहा, बहुतते भोगस)धनोका 
संचय करे तो उतना ही विकार राग बढ़ता जायगा | विकार राग बढेंगा तब ही तो भोगोका 
सग्रह करता है। अनेक उपभोगकी चीजें रखी तो वे किस कामकी | मान लो कई कमरे सजा 
दिए, वाई बैठकें बना दी केंवल शौकके लिए तो उससे क्‍या लाभ ? हाँ जिसका कोई ऐसा 
व्यापार है कि कई बेठकें चाहिएँ हो तो वह तो उसके प्रयोजनमे झा गया, मगर बिना भ्रयो- 
जन प्रनेक चोजोका सग्रह करे तो उसमे भावहिसा नही टलती । अनेक पुरुषोकी भ्रादत है 

चीजोका सग्रह करते रहना और यह सोचना कि कभी काम आयेंगी, उत्के किसी एक 

कमरेकी देखो तो ऐसी दीजें पडी रहती है कि कई वर्षोेसि रखी हुई खराब भी हो जाती, पर 
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उनका परिहार नही कर पाते कि उन्हें चलो बेच ही दिया जाय-। सो उप्ते लोभ रहता है कि 
यह इतनी कीमतको वस्तु है, इसे कैसे बेच दिया जाय ? तो प्रनेक निष्प्रयोजन चीजोका सग्र ह 
जो क्मी कास्मे भी नही श्रा सकती, उनः भोगोपभोगका परिमाण करता और उस परिसारासे 
झ्धिक भोगोपभोगके साधनोकों न रखना सो यह कहलाता है भोगोपभोग परिमाण ब्रत । इस 
प्रकार इस गाथामे तीन गुणन्नतोका वर्णन किया | अ्रब चार शक्षात्रतोका, वणेन करेंगे । 
सामाइय घ पढम विदिय बन तहेव पोसह भणिय । 
तइप घ अतिहिपुञ्ज चउत्व सललेहणा अते ॥२६॥ 
सागार संयमाचरणमे १२ ब्रत बताये गए है जिनम ५ प्रणुब्रत प्लौर ३ 
गुणब्रतोका व्शांन हो चुका | भ्रब इस गाथामे ४ शिक्षात्रतोका वर्णान क्या जा रहा है। 
शिक्षात्रत ४ हैं-- (१) सामायिक, (२) प्रोषध (३) श्रतिधिपुजा और अन्तमे (४) सलल्‍्ले खना । 
शिक्षाक्रतका प्रथे है कि ऐसा व्रत जिसमे मुनिधर्मं घारणा करनेकी शिक्षा मिले । बुद्ध प्रयोग 
करके ऐसा समझें कि सुनि ग्रवस्थामे यह करना होता है, ऐसे द्वतोका नाम है शिक्षाव्रत । 
सामाथिकका श्रथ॑ं है रागद्वेघषका त्याग करना, ग्रहस्थारभका त्याग करना, एकान्त स्थानमे बैठ 
कर दोपहर भौर शाम कुछ कालकी मर्यादा लकर पअपने स्वरूपका चित्वन करना, पठ्च पर- 
भेष्ठीकी भक्ति करता, कोई स्तवन पाठ झ्रादिक पढ़ना, बारह भावन।यें भाना ओर परमविश्राम 
का पोरुष करना, जिससे प्रात्मा श्रपने श्रापके स्वरूपमें ठहर सके, यह सब सामायिक है । 
प्रोषघका प्र है भ्रष्टमी श्ौर चतुर्दशीके दिन कुछ प्रतिज्ञा लेकर उपवासकोी, प्ननुष- 
वासकी, धर्म कार्यमे प्रवृत्ति करते रहना इसका नाम है प्रोषध । मुनि प्रवस्थामे रागठ्रेषका 
त्याग कर समता पूर्वक रहना होता है सो जो श्रावक है, उनासक है वह सुनिघमंकी उपासना 
करता है कि मेरे मुनिनब्नत होवे, सयमरूप प्रवृत्ति होवे तो वह इस सामायिक शिक्षात्रतसे मुनि- 
व्रतकी शिक्षा ग्रहण कर रहा । इसी तरह मुनिन्नतमे एक बार भोजन करके रहना होता है । 
उपवास भी करना होता तो एक बार ही भोजन करके रहते और उपवास कर लेते, ऐसी 
शिक्षा पानेके लिए यह प्रोषध शिक्षात्रत है, जिसमे उत्कृष्ट विधि है यह कि सप्तमी नवमीकों 
केवल एक बार भोजन करता दूसरी बार कुछ भी न लेना और श्रष्टमीको उपवास रखना 
श्रौर मध्यम भोषधघ यह है कि सप्तमी श्रोर नवमीको एक बार प्राहदार लेना, शामको कुछ न 
लेना, किन्तु भ्रष्टमीको गर्म जल ले लेना श्रौर जघन्न प्रोषधमे सप्तमी और नवमीको शामको 
कुछ भी त लेना पर भध्टमीको एक बार कुछ र॒स परित्याग करके ले लेना | तो इसमे मनि- 
न्रतकी शिक्षा मिली कि मुनिव्नत्तमे एक बार ही भाहार सदेव रहता है और बीचमे उपवास 
भी रहता है । तीसरा शिक्षान्रत है प्तिथिपूजा । भ्रतिधि नाम है साघुवोका जिनकी कोई तिथि 
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निश्चित नही है कि कब दर्शन हो, कब झा जायें । पहले समयमे उन साधुवोके आनेके प्रो- 
ग्रम निश्चित नही हुआ्ना करते थे श्रौर न पम्पलेटमे खबर श्राती थी कि प्रमुक दिन ग्रा रहे 
और अमुक समयमे श्रमुक जगह मिलेंगे ऐसा कुछ न था, तब ही उनका नाम अतिथि साथेक 
है । और श्रगर श्राजकलकी भांति पम्पलेटमे अ्रपना सारा प्रोग्राम देकर ग्रायें तो उन्हे ग्रतिथि 
न कहेंगे, वे तो सतिथि हो गए । मुनि होते है विरक्त परिणामी, जिनका कोई वायदा नही 
होता लोक़िक कार्योके लिए, वायदा भी ' कंसे करें ? वायदा किया और अश्रप्रमत्त दशा हुई, 
अपने आ्रापके ध्यानमें लग गए, वायदा भूल गए। उनका तो केवल आत्माक्रा वायदा रहता 
है | वे श्रपने भ्रात्मस्वरूपको नही भूलते बाकी बाहरी बातोका वायदा इस कारण नही करते 
कि लोकिक बात मनसे निकल जायगी । तो वे है अतिथ्रि साधु । उनका सत्कार, पूजा भक्ति, 
ग्राहारदान, सेवा ये श्रब अतिथिसेवा कहलातो हैं । सो ब्रतप्रतिमा घारियोका यह प्रतिदिनका 
कतंब्य है कि कोई अ्रतिथि मिलें तो उनकी हर प्रकारसे सत्कार, सेवा, वैयावृत्ति श्रादिक 
करना । 

चौथा शिक्षाब्रत है भ्रन्तमे सललेखना धारण करना। बारह ब्रतोका या इन १८ 
ब्रतोका पालन निर्दोष किया श्रौर जब श्रन्त समय ग्राया तो वहाँ मृत्युमहोत्सव मनाना, खेद 
न करना और काय कषाथको क्ृष करते हुए अपने श्रात्माके स्वभावक्री ग्राराधना रखते हुए 
इस शरीरको छोडकर जाना, यह कहलाता है ग्रन्त समयमे सलल्‍लेखनाका धारणा करना । इन 
दोनो ब्रतोसे भी मुनिपदमे रहनेकों कुछ शिक्षा मिलती है। श्रतिथिपूजासे नो यह जानना है 
कि इस तरहसे श्राहार लिया जाता है, श्राहार देकर श्राहार लेना समझे । यद्यत्रि केवल इस 
प्रयोजनके लिए ही ग्रतिथिपूजा नही है यह तो स्वभावके अ्रनुरागका फल है, पर उसके साथ- 
साथ पमुनिव्नतके लिए भी शिक्षा मिल जाती है श्रौर सल्‍लेखनाब्रतसे श्रतिम सल्लेखनाके भाजमें 
यह ध्यानमे रहता है कि यंह सल्लेखना अर्थात्‌ कषायोकी मिटाकर रहना श्रौर आात्माके ४ 
भावमे दृष्टि होना यह तो सदा होना चाहिए । एक श्राहार श्रादिकका त्याग तो अ्रन्तमे किया 
जाता है । कषायोका कृष करनेका कार्य तो सदा करना चाहिए । ये ४ शिक्षात्रत बताये गए । 
भ्रब यहां एक बात समभनेकी है कि अनेक ग्रन्थोमे शिक्षात्रतमे सललेखना नही दी है, किन्तु 
सल्लेखना श्रलगसे बतायी गई है | कतंव्य तो वह भी है, मगर बारह ब्रतौस प्रलंग उसका 
निर्देश किया है। श्र इसके बजाय भोगोपभोग परिमाणब्रत कहा है । जिसको कि इस ग्रथ, 
। तो ऐसा दो प्रकारका लेख होनेसे कोई विरुद्ध बात नहीं ग्राती । 
है जो श्रच्य जगह भी बताया है। बारह ब्रत ग्रौर सल्‍लेखना, सो 
हैं । ण्हाँ इस ऋमसे बताया है कि देशब्रतको दिग्ब्रतमे ही 


में गुणब्रतमे गर्भित किया है 
बात तो वही करनेकी संब 
ये १३ बातें यहाँ भी बताय गई 


गाथा २८ ह ६१ 


गभित कर दिया, सिर्फ कालका फर्क है, दिग्ब्रत तो श्राजीगव्न है और देशब्रत कुंछ समयकी 
प्रवधिपूर्वक है, पर जाने प्रामेका परिमाण दोनोमे है । तो देशब्रतको तो दिग्ब्तमे गभित क्या 
और बजाय उसके भोगोपभोग परिमाण दिग्क्रतमे ले लिया । तो यहाँ शिक्षाब्रतमे श्रन्त काल 
मे सल्‍लेखना ग्रहण कर लिया | तो इस प्रकार ये चार शिक्षान्रत बताये गए हैं सो थे बारह 
ब्रत श्रावकके सयमाचरणमे बताये गए । ५ 

एवं सावयघम्म सजमचरणं उदेसियं समल । 

सुद्ध सनमचररणा जइधम्म णिक्कल वोच्छे ॥२७॥ 

उक्त स्थलमे श्रावकधर्मका वर्शान किया है, उसे लक्ष्ममे लेकर आराचायंदेव कहते हैं कि 

इस प्रकार श्रावकधर्म सागार सयमायरण सब बता डिए गए है। श्रब मुनिका धर्म जो सय- 
माचरण है, सकल संयमाचरण है उस यती धर्मको अ्रब कहेंगे । श्रावकधघम भर मुनिधमंमे 
एकदेश झ्ौर स्वदेश सयमकी बात है.। श्रावकधमंमे एकदेश सयम है, मुनिधर्ममे स्वदेश 
सयम है । श्रावक गृहस्थीमे रहता है तो उसकी बाहरी क्रियाये कुछ श्रत्य तरहकी बत जाती 
हैं श्रौर मुनिको कोई श्रारभ परिग्रह रहे ही नही इस कारण उसकी ब्रति भ्रन्‍्य प्रकारकी होतो 
है, पर प्रन्तरग देखा जाय तो जो श्रद्धा मुनिकी है ही श्रद्धा श्रावककी है और इस श्रद्धाके 
बलसे दोनोकी जो क्रियायें चल रही हैं वे सब सही क्रियायें कहलाती हैं। तो श्रावकधर्म 
बारह बत रूपका वर्णान तो कर चुका है, भ्रव यहाँ निष्फल सयमाचरण बतलाते हैं । निष्फल 
का श्रर्थ है--काल मायने खण्ड, भेदरहित मायने परिपूर्ण सर्वदेश विरति बतलाते हैं । यह 
यततो धर्म शुद्ध है, निर्दोष है, ५ पापोका, सवा त्याग है, इस कारण किसी क्रियामे इसकी 
तुलना नही चला करती । जैसे श्रावकधमंमे प्रवृत्तियोका, तुलनाका ग्रष्ययन किया जाता है 
कि यह उसकी अपेक्षासे अखुन्रत है, इस गअपेक्षासे न्रत है। मुनिषर्ममे तो पवंदेश त्याग है, 
वहाँ तो परिपूर्ण ही त्याग होता चाहिए। ऐप्ते सकल सयमाचरणका श्रव वर्णन करते हैं । 

पर्चेदियसंवरण पंच्र वया पंचविसकिरियासु । 

पच समिदि तय ग्रुत्तो सपमचरणणिरायार ॥२८॥ 

मुनिदी २५ क्रियायें कया होती है--५ इन्द्रियका सम्वरणा, ५ व्रत, ५ समित्ति, 

३ गृप्तिया यह 'निरायार सयमाचरण है। झौर यह भेद मुनिके, २५ क्रियावोंके- सदभाव 
होने पर होता है । प्रतरगमे तो २५ भावनायें हैं, प्रत्णेक ब्रतकी ५-५ भावनायें है जिनका 
वर्शान श्रागे झयगा | ये २५ भावनायें मुनिके रहा करतो है। उनमे किसी भी आवनाकी 
कमी नहीं रहती ! साभार संयमाचरणामे भी ये २५ भावतायें बतायी हैं, किस्तु मुनिव्रतमे 
तो ये २५ भावनायें पूर्ण होनी हो चाहिएँ, निर्दोष होनी ही चाहिए। तो इन २५ भावना- 


| 


2 चारित्रपाहुड प्रवचन 


झ्रोके होते सन्‍्ते ये व्रत भली भाँति पलते हैं। ये ५ महात्रत, ५ समिति ३ गप्ति १२ और 
त, इस प्रकोरंकी भी २५ तरह की वृत्तियाँ मुनिके होती है। तो यती घर्ममे ५ इन्द्रिया 
सवरण है, जिनका स्वरूप श्रागेकी गाथाम कहा जायगा । मुनिके ५ महात्रत होते है--हिंसा 
झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह इन ५ प्रकारके पापोका पूर्णतया त्याग होता है। सो ५ महा- 
व्रत कहलाते हैं । इसका भी निर्देश श्रागे किया जायगा । ५ समितियाँ मुनिकी विशेषतासे 
होती हैं-- (१) चार हाथ श्रागे जमीन देखकर चलना, (२) सूर्यका प्रकाश होने पर चलना 
३) अच्छे कामके लिए चलना, (४) श्रच्छा भाव रखते हुए चलना, ये चार बार्ते ईर्या 
समितिमे हुआ करती है । भाषासमितिमे हितंमित प्रिय वचन बोलना होता है । _मुनिके 
रूपको देखकर कोई भय नही करता" जैसे कि भष्मघारों, जटाधारी, शस्त्रधारी भ्रनेक तरह 
का रूप सग रखने वाली सनन्‍्यासीकों देखकर साधारण लोगोको भय उत्पन्न होता है । पर 
मुनिको देखकर साधारण बच्चेको भी भय नहीं होता । इसका कारण यह है कि मुनिका 
रूप केवल शरीरमात्र है। वह श्रन्य वस्तुको ग्रहण करके रूप बिगाडता नहीं है। जिसके 
हाथंमे शस्त्र नहीं हैं उंससे लोगोको डर कैसे उत्पन्न हो जायगा ? जिसके वचन हिंत 
मिह्ठ प्रिय निकलते हैं, जिनको सुनतें ही उपासक साधुकी भक्ति बन जाती है। तो इन 
समितियों रूप 'प्रवृत्ति होनेसे मुनि अभयके स्थान होते हैं। भाषासमितिमे हिंतकारी वचन 
गेलना, जिससे दूसरे जीबोका हित हो । मुनिके दूसरोका भ्रहित करनेका भाव कभी श्राता 
ही नहीं है, उन्हे तो अपने प्रात्माके 'उद्धारकी पंडो हुई है'। वे फाल्तू नही हैं जो दूसरे मनुष्यों 
के प्रति फाल्तू बात सोचा करें ॥ ये हितकारी वचन बोलना इसको पसंद.-नही है, पर किसी 
कामंमे बोलना हीं पडे तो बोलता है 'पर परिमित वचन बोलता है श्र साथ ही उनके 
बचन प्रिय होते हैं, बंयोकि मुनिको अंग्रिय बोलनेका प्रयोजन ही क्या है ? तो ऐसे हिंतमित 
प्रिय' वचन बोलना भेषासमिति है । 
। श्रादाननिरषेष समिति-सयमके उपकरण, ज्ञानके उपकरण ,पुस्तक प्रादिक देख-भाल- 
कर उठाना भ्रौर घरना पीछीसे पोछकर ताकि किसी जीवको बाघा न हो । वह भ्रपने त्रयो 


जनकी वस्तु कमण्डल पीछी, पुस्तक॑ ग्रादिकों उठाता है गौर रखता है । एबघणा समिति-- 


शुद्ध निर्दोष 
विनयपूर्वक निवेदन किया, पडगाहा वहा सविधि आहार कर लेना । शवी है श्रतिष्ठापना 


समिति- मल मूत्रादिकका छ्ेपण जहां करता है उस्तको पहले शोध लता कि वहा कोई जतु न 
हो और उनको बाघा न पहुचे यह है प्रतिष्ठापना समिति । तो ५ सामतिरूप प्रवर्तन मुनि 
राजके 'बताया है । तीन गुप्ति भी मुनिराजके श्रावश्यक कतव्यमे /. मन, वचन, कायकी 


निरतिचार 'आ्राहार लेना, भ्रमण करके भिक्षावृत्तिसे श्रर्थात्‌ जिस_ श्रावकने - 


हु, 


६ 


गाया २७. ६३ 
प्रवृत्ति करता, मनको वश करना, किसीका बुरा न. सोचें । सबका भला सोचें और नही तो 
मंनकी क्रिया पसंद नहीं है इस कारण केवल ग्रात्मतत््वका मनन करता, , वचन, कंदाचित्‌ 
बोलना ही पडे तो ग्रत्यन्त कम श्रौर श्रात्मसब्न्धित वचन बोले और शेष समय मौन भावसे 
रहे । कार्यग॒प्ति --शरीर॑ंको वश करना । शरीरकी चेश कुछ बनानो ही पडे तो शुभ ,चेश 
धर्मबुद्धिपृव चेंशा होना | तो इस प्रकार मुनिन्नतमे ५ इन्द्रियका निरोध, ४ ब्रत, ५ समिति 
धौर ३ गप्ति, ये निरागार सयमाचर्णा बताये गंए हैं। __  ज 
ग्रमनीझे च भनोज्ञ सजीवद्रग्यपे अजीवद्रब्ये च | 
न करोति रागद्वेषो पर्चेद्रयसवर भणित, ॥२६॥। 

इस गाथामे ५ इन्द्रियके निरोधकी बात कही गई है । इन्द्रियके विषय ५ है-- स्पर्शन 
इन्द्रियकां विषय स्पश, रसनाइर्द्रियका विषय र॒स, प्रारोन्द्रियका विषय गध, चक्षुइन्द्रियका 
विषय रूप और कराईइन्द्रियका विषय शब्द है| ये पाचों विषय यदि मनोज्ञ हैं, ग्राकषंक है 
तो भी उनमे प्रीति भाव न लाना, बेहोश न होना, उन्हींको सब कुंछ न समझना । शौर 
यदि वे सभी विषय अमनोज्न हैं प्रर्चिकर हैं, खोटे हैं, दुःख दे सकने वाले हैं तो उप्तमे भी 
प्रति न करना, द्वेष श्रोर ईष्या न करना, यह है ५ इन्द्रियके सम्वरणका उपाय । यदि दृष्ट 
विषयमे भी प्रीति गई तो' वह इन्द्रियसे सम्बन्ध भी स्वच्छुद है प्रोर उसकी धारा ऐसी बनतो 
है कि इन्द्रियको स्वच्छुदता बढती चली जातों है । ता इन विषयोंमे रागद्वेष न करना सो 
पर्चेन्द्रिय सवरण कहलाता है । ८ | ह 

हिसाविरेंड अहिसा प्रस॑च्चविरई श्रदत्तविरई य । ः 
तुरिय अ्रवभविरई पंचम संगम्मि विरई य ।। ३० ॥ 

: (७५) पश्च सहाक्नतोंका निर्देश--५ ब्रतोका स्वरूप इस 'गाथामे कहा है। मुनिका 
प्रथम पद है अहिंसा महान्रेंत, धर्मका परिपुर्णां पालन । सकल्‍पी, उछममी, श्रारभी और 
विरोधी, इन चारें प्रकारकी हिसाओ्रोका त्याग भ्रहिसो 'महातन्नतमे है। सागार सयभाचरणामे 
संकल्पी हिसाका त्याग था, पर आरभी,, उद्यमी, विरोधी हिसाका त्याग न कर सक्रा ) ग्रव 
मुनि अवस्थामे चूकि उसके मोक्षमा्गमे प्रगति हुई है तो यहाँ सर्व हिसाओका त्याग है, श्रपने 
में अविकार भावका असर होता और विकार रहित परिणति होता यह है वास्तविक हिंसा 
महाब्रत श्रोर' इसके होते सन्‍्ते बाह्य अहिसा महान्रत तो पालता हो है। दमरा महाब्रत है सत्य 
महाब्रत--सत्य ही वचन बोलनो, किसीको कष्ट ने पहुचे, ऐसा भाव बनाये रहना, यह है 
सत्य' महाब्रंत । तोसरा है श्रचौय॑ भहान्रत । श्रदत्त विरति--दूसरेके द्वारा प्रीतिपुवंक न दिए 
गए द्रव्यंको न लेना यह है श्रर्दत्तविरति'। चौथा महाब्रत है अन्नह्मविरतिं । श्रात्माके न करते 


; ट 
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योग्य कार्यसे विरक्त रहना । आत्माका स्वभाव है ज्ञान | तो झौनके श्रनुकूल विरति रहना 
प्रबह्मविरति है । इंस ब्रह्ममे यद्यपि पाचो इन्द्रियके विषयोसे राग करना, भ्पने भ्रात्माके स्व- 
रूपमे लीन होना इसमे ही इस ब्तकी उच्चता है, सफलता है, पर ऐसा करना सबके लिए 
जब शक्य नहीं है तो सागार सयमाचरण बतांया है कि एकदेश पापका त्याग होना । मगर 
यहां तो सर्वदेश त्याग है। तो पड्चेन्द्रियके विषयोसे निवृत्त होना श्लोर कुशील नामक पाप 
का स्वंदेशसे त्याग होना यह है ब्रह्मचय॑ महांत्रत । शवाँ है सगतिविरति । परिग्रहसे विरक्त 
रहना । परिग्रह खेत, मकान, घन-घान्‍्यादिक बताये गए हैं । इनकी तो कभी भी इच्छा न 
जगता । जिसको ज्ञान जग जाता है उसके फिर इन बाह्य पदार्थ विषयक इच्छा नही रहती । 
उसका स्पष्ट निशय है कि मुझे तो इस अ्रविकार सहज ज्ञानस्वरूप भात्मामे पहुचना है, मेरा 
दूसरा कुछ काम है ही नही । तो ऐसे अविकार सहज चेतन्यस्वरूपकी प्रबल दृष्टि रखने वाले 
साधु पुरुष इन ५ पापोसे तो पूरण॑तया निवृत्त रहते हो हैं। तो ऐसे ये ५ महाब्रत बताये गए 
है, यह निरागार सयमाचरणाका मूल प्राधार है । इसकी श्रतरगसे ब्रतोकी परिपृरणंताके लिए 
प्रन्य ब्रत सब प स्किर रूप हैं । यो सराग सयमाचरण्मे ५ महाद्वताका स्वरूप बताया। ध्व 
भागे यह बतायेंगे कि इनको महाब्रत्‌ क्यो कहा गया है ? ह । 

| साहति ज॑ महल्ला श्रायरिम ,ज महल्लपुब्वेहि । ० 

ज च महल्लाशि तदो महत्वया इत्तहे याइ ॥३१॥ 

(७६) महान पुरुषों द्वारा साधित होनेसे महाद्नतोसे भहापन--निरागार सयमाचरण 
में जो महान्रत बताये हैं उनका नाम महा क्यो पडा है ?. इसके उत्त रमे यह गाथा आयी है । 
चूंकि महान पुरुष इन ब्रनोको साधते हैं, इन ब्रतोका श्राचरण करते हैं । इस कारण इनका 
नाम महाब्रत है । जो ससार, शरोरभोगोंसे विरक्त हैं, जिनके निरस्वर शुद्ध प्रविकार छुद्ध 
आ्रात्मस्वरूपकी रुचि रहती है, जिनका उपयोग .श्रपने आत्मस्वरूपके लिए हो उत्सुक रहता है 
ऐसे महान पुरुष ही ५ पापोका स्वथा त्यागरूप ध्राघरणा कर पाते हैं । इस कारण इन ५ 
ब्रतोका नाम महात्रत है तथा महाच पुरुषोंने ही इनका श्राचरण किया है, श्रौरजो भी 
पुरुष सिद्ध हुए हैं उन सबने महाब्नतके श्राचरणपूर्वक ही सिद्धि पायी है । तो महान पुरुषोके 
द्वारा ही ये ब्रत पाले गए है, इस कारण ये महान्रत कहलाते हैं भ्रथवा ये ब्रत ही स्वय महान्‌ 
हैं । ५ पापोका सर्वथा त्याग करना बहुत ऊंचा ब्रत है । यह जीव ग्रनादि सस्कारसे हक 
प्रोर ही तो रहता है । यद्यपि पापपरिणाम जीवके स्वभाव नही हैं, इस कारणसे पाप हे 
नाना कठिन होना चाहिए, किन्तु इन जीवोकी ऐसी वासना बन गई है कि इन्हें कह त 
बात तो कठिन लगती है झौर विकारकी बात सुगम लगती है | तो ऐसे ये विकार जो इतना 


गाथा ३१ द्क्र्‌ 


निर्लज्ज हो गए कि सुगम बन गए हैं, किन्तु जिनका परिणाम दुःख है। स्वय ये दु'खरूप 
है, जिससे आत्मा अत्यन्त श्रपवित्र हो जाता है ऐसे इन विकारोकोी जो कठिन विडम्बना है 
और सुगमसी बन गई है उनका परितत्याग होना एक बडा कठित ब्रत है । तो ५ पापोका 
सर्वंधा त्याग करना स्वय ही महान ब्रत है, इस कारण इन * महात्नतोकों महच्‌ ब्रत कहते 
है। 

(७७) स्वयं महत्ता होनेसे महान्नतोमे महापद- ये बरत महान क्‍यों हैं कि इनमे 
पापका, अपवित्र भावका लेश भी प्रवेश नही है । भ्रहिसा महात्नतमे सकलपी, उद्यमी, आ्रारभी 
ग्रौर विरोधी सर्व प्रकारशी हिसाम्रोका त्याग है। अहिसा महाक्नतमे पृथ्वीकायिक, जलक्रायिफ 
प्रश्तिकाथिक, वायुकायिक और वनस्पत्तिकायिक्त इन समस्त एकेन्द्रिय जोबोके भी घातका 
परित्याग है । तो ५ कायके जीवोकी जहाँ रक्षा है ओर अ्रविकार ज्ञानस्वरूपक्नी जहा मिर- 
तर भावता है, जिनको सिवाय एक ज्ञानस्वभावकी प्राराधनाके दृपरा कोई काम रहा नही, 
ऐसे मह॒त पुरुषोका यह ब्रत महान है इस कारण ये महात्रत कहलाते है, जिनका वचतोपर 
बडा नियंत्रण है, बोलना पसंद नहीं करते, मौन ही जिनको रुचिकर है, पर परिस्थितिवश 
बोलना पडे तो परिमित शब्दोमे बोलते है ग्रोर जिसमे जीवोका हित हो वे ही वचत बथ 
जाते जाते है । तो ऐसे वचनोपर नियत्रण रखना एक महान ब्रत है। जल'तक भी जो बिना 
दिए ग्रहण नही करते । किसी भी वस्तुके चुरानेकी मनमे कभो कामना हो नहीं बनती वह 
सस्कार ही नहीं है, ऐसे श्रशुभ भावसे जो बिल्कुल हट ही गया है, जिसको केवल ग्रविकार 
आत्मस्वभावको ही ग्रहणा करनेका भाव रहता है ऐसा महान्‌ पुरुष इस चौय नामक पापका 
स्वंधा त्याग कर देता है। तो यह ब्रत्त हो स्वय महान्‌ है । ब्रह्मचर्य ब्रत--मनसे, वचनसे 
कायसे तियंचस्त्री, मनुष्यस्त्री, देवसरत्रो या चित्रपटपर श्रक्तित्त सत्रो या प्रतिमाकी स्त्री ! सर्व 
प्रकारके इत विषयोंकों निरखकर जिनके मनमे लेश भी कोई दुर्भावना नही जगती, ऐसे म्हत 
पुरुषोका ही यह ब्रत महाच्‌ पालन है ब्रह्मचयं महात्रत । परिग्रह त्याग महाद्वत, प्राय 
लौकिक जनोको यह संदेह होता कि कुछ भी परिग्रह न रखें तो गुजारा हो ही नहीं सकता ! 
कुछ तो रखता ही पड़ता शौर संसार णरीर भोगोसे विरक्त एक अविकार चित्प्रकाशका घ्नु 
भव प्राप्त करनेमे ये रुचि वाले महत सत्त निप्परिग्रहतामे ही पात्मसवेत्तर समझते हैं । उन्होंने 
सब पुछ पाया जिनको किप्ती भी परिग्रहक्ी भावना नहीं रहती, सर्व परिश्रहोंमे विरा्त डे 
निष्परिग्रहताकी स्थिति है, जिसमें कि ज्ञानान-दघन प्रात्मस्वरूपका पनुभव बना करता है, 
ऐसी निष्परिग्रहताको वे सर्वस्व समससे हैं । उनका परिग्रह त्याग नामका ब्रत निर्दोष पलता 
है। तो दे दत स्वयं महान हैं, इस कारण इनको महान्नत कहते हैं। अब इन ५ महादवतोका 
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भले प्रकार पालन हो उनके लिए क्‍या भावनायें हुप्रा करती है उन भावनाग्रोका वर्णन करेंगे, 
जिनमे सर्वप्रथम अ्रहिसा महाक्रतकी भावना कहते हैं । 

वयगुत्ती मणगुत्तो इरियासमिदी सुदाणरशिक्खेवों । 

श्रवलोयभोयणाये प्रहिसए 'पावणा होति ॥ ३२ ॥ 

(७८) अहिसामहाब्नरतकी योगससमाधानसे दिर्दोषिताके कथनसे प्रथम भावना बचन- 
गुप्ति-- वचनगुप्ति जहाँ भले प्रकार निभती है उनके अहिंसा महान्नत निर्दोष पलता है। वचन 
बोलना इसमे प्रथम तो उस वचनके प्रहारसे वायुक्रे ग्राघातसे कुछ हिंसा होती है, दूसरे 
जिसको वचन बोले जाते हैं उसको यदि कोई कठुक वचन समभमे आराये तो उसके प्राण पीडित 
होते हैं श्रोर वचन बोलनेके लिए जो चित्तमे उद्यम होता है वह राय बिना नही होता । तो 
रागबिकार करना ज्ञानीको असह्य है तो उस वातावरणको सहता हुम्रा बोलना पडता है तो 
वचनके बोलनेमे क्तिने ही अनर्थ है वचन यदि बोलता ही रहे, वचन बोलनेकी श्रधिक प्रक्षति 
बने तो कोई न कोई वचन ऐसे निकल ही बैठंगे कि जिससे दूसरेके चित्तकों देदना हो सके, 
इस कारण वचनगृप्तिकी भावना रखना यह भ्रहिसा भहाब्रतका पोषक है । भावना बार बार 
मनन करनेको कहते हैं, प्रश्यास करनेको कहते हैं, ऐसी प्रवृत्ति या निवृत्ति पसद नही होती 
है महंत सतोको कि जिसमे हिसा लगती हो तो वे हिसाका निरतर यत्न रखते हैं भर प्रवृत्ति 
या निवृत्ति योगसे होती है । यहाँ प्रवृत्तिति मतलब पूर्ण निवृत्ति न लेना, किन्तु कहीसे हट- 
कर कही लगाना इसमे निवृत्ति भी प्राती, प्रवृत्ति भी झआातो । यह है योगका काम । तो 
मनोयोग, वचनयोग, काययोग ये श्रहिंसाको प्रवृत्ति कराते हैं। यदि स्थल योग होता है श्रोर 
कपायमिश्रित योग चलता है तो वह अधिक बुरा है। सूक्ष्म होता है वह कम बुरा है, तो इस 
कारणसे मन, वचन, काय इन तीनपर नियन्रण हो तो अ्रहिसा महाब्रत पालता है। 

(७६) श्रहिसा महाब्रतकी द्वितीय मावना सनोगुष्ति--यहाँ वचनगृप्तिकी प्रथम भ्रात 
कही जा रही है क्योकि मनुष्यक्रा एक दूमरेसे सम्पर्क वचतोसे प्रारम्भ होता है, इसलिए 
पहले वचनगृप्तिकी बात कह रहें हैं । वचनोपर नियत्रश रखना, मौन भाव रखना, कदाचित्‌ 
बोलना ही पडे तो दूसरे जीवोका श्रादर रखते हुए बोलना इसमे भ्हिसा महात्रत पलता.है । 
मनुष्योको एक ध्यान यह रखना चाहिए कि जिससे बात करे उसके प्रति यह भाव रहे कि 
यह भी परमात्मस्वरूप है, महात्‌ है, इस जीवका भी श्रादर ही होना चाहिए। जिससे बोले 
उसके प्रति मनमें श्रादरभाव रखकर बोले । तो जब बोलना पड़े तो वचन बुरे न निकल 


सके । तो वचनगुप्ति भ्रहिसाब्रतकी प्रथम भावना है । 
दसरी भावना है मनोगप्ति--मनको वशमे रखना । सारा प्रवर्तन-शोर यह सब 
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विडम्बनाकी चक्‍की जो कुछ भी चलती हैं वह इस मनरूपी यन्रसे प्रेरित होकर चलती है । 
यह मत्र न जाने क्या-क्या सोचता, न जाने कहाँ कहाँ नहीं जाता ।. इस 'मनसे ही ये सारे 
झ्रौटोपाय चला करते है । तो इस मतकों वशमे *खना, मन्त लुभातता नही, विकल्प बढाना 
नही झौर अनेक बार यह अ्रभ्यास रखना कि कुछ सोचा ही न जाय, कुछ ख्यालमे हैं 
आये ऐसी मनके व्यापाररहित स्थिति बनना झ्ौर इस ही निर्व्यापार स्थितिकी भावना करना 
मनोगुष्ति है । पापका आरम्भ यह मनसे चलता है, कषायोस चलना है । उसकी व्यक्ति तो 
कुछ देर बाद होतो है मगर पायवृत्ति जहा मनमें बात श्रायी बहा ही शुरू हो जाती है । इससे 
भतको नियत्रणमे रखना | * इन्द्रियके विषय शोर मनका विपय ये ६ प्रकारके विषय बत- 
लाये गए है । तो मनका विषय अलग इस कारण बताया गया है कि जो केवल मनका विषय 
है उसमे इन्द्रियका व्यापार नही चलता । जैसे नामवरी चाहना, लोगोसे प्रपनेकी बडा समभते 
का भाव रखना इन बातोमे कंस इन्द्रियका काम है ? यह काम किसी इन्द्रिय द्वारा शक्‍्य 
नही है, यह मन द्वारा ही होता है इध्तलिण मनका विपय ग्रलग बताया है श्रौर इन्द्रियके 
विषय जुदा कहा है । मै 
(८०) सनकी उद्ण्डता व नपुसकता--यह मन ऐसा व्यापक बन रहा है कि मनके 
विषयोको मन करता है सो ठीक ही है, पर इन्द्रियके विषयोक्रे भोगनेकों भी यह मत वडा 
ग॒ वाला बना देता है । जिन जीवोके मन है वे जितनो तोब्रतासे विषयोक! साधन 
सबते है, मनरहित जीव इतनी तीक्नतासे साधन नही करते । तब ही तो ये मनुष्य इन्द्रियके 
विषयोके भोगमे तियेज्न्चोकी तरह, पशुग्रो ही तरह सीवा-सीवा निप्ट ले सो नही करते, किस्ततु 
बचनोसें, साहित्यिक कलासे, भ्र॒लकारोसे, नाना प्रकारके वचनोसे, इन्द्रियभोगोसे साधन करते 
है । सिनेमा ये गाय, भेस वगैरह भी तो देख सकते है, मगर उस घिनेमाके देखनेसे इनमे 
किसी प्रकारकी उत्तेजगा नही जग सकती । यद्यपि उनके भो मन है पर उनके मनुष्योके 
समान तीब़ वेग वाला मन नहीं है। और जिनके मत नही है. ऐसे ये मरखी मच्छर वगेरह 
भी तो सिनेमा देखते, पर उनको उप्तके देखनेसे कोई वेग नहीं होता | इम मलुष्यकों मन 
मिला है तो यह इस तीन्नतासे इन्द्रियके विषयोका साधन करता है कि मन*ढित कर ही नही 
सकता । तो मत इन इन्द्रियोमे भी जुटा हुप्ना है इन इन्द्रियोको यह मन प्रेरित करता रहता 
है सो ये इन्द्रिया उछन उछलकर भोगोमे प्रवृत्त होती है, किन्तु एक आ्राचर्यदेवने कहा है कि 
मन तो नपुसक है, शब्दसे भी नपुसक है और उसके झ्राचरणसे भी नपुँपक बताया है । मन 
शब्द संस्कृतमे है, उसका श्रर्थ नपुसक श्रथंमे चलता है, मगर झ्राचरण भो कंसे नपुसक है कि 
५ इन्द्रियके विषयको मन नहीं भोगता । मनमे इन्द्रिय विषयोको भोगनेका काम ही नही है। 
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वह तो एक कल्पनासे भोगता है, पर देखना, सुनना, सूघना, स्वाद लेना, छूना यह मन नही 
करता; व्यह जो इन्द्रिणं हो करती हैं। तो भोग तो इन्द्रिया भोगतो हैं, पर यह मन उनको 
' देखकर- खुश-होता है, उनमे प्रवृत्त होता है, कर कुछ नही सकता । तो यह मन नपु सक है, 
फिर भी यह इसमे तोक् दुर्वासना है कि इन इन्द्रिय विषयोमे निवृत्त होना तेज प्रवत्ति यह 
कराता है । तो ऐसे ग्रटपट आचरण वाले मनको वश करना, यह अहिसा महान्रतकी द्सरी 
भावना है । जिनका मन वशमे है उनसे अहिसा मद्गाब्नत भले प्रकार पलता है। तो मनको 
वज्ञ करना, वचनकी वश करना, यह अहिंसा महान्नतका साधक है। 

(८१) श्रहिसा महाब्रतकी तृतीय भावरा ईयसमिति--कायको वश करना यह भी 
श्रहिसा महाव्रतका साधक है । तो शरीरकों कंसे वश किया जाय उसे यहाँ तीन रूपोमे बतला 
रहे हैं । ईयसिमिति, आदाननिक्षेपणा समिति और झञालोकितपान भोजन । ईयासमितिका प्रर्थ 
है कि देख भालकर प्रकाशमे चलना जिससे जीवोकों बाघा न हो । हम थोडा सा प्रमाद करे 
ग्रौर वहाँ जीवोका घात हो जाय तो वह प्रमाद बहुत बड़े पापका बध करता है । अपने स्व- 
रूपक्के समान चीटी आदिक जोवोका भी स्वरूप समझे, श्ौर यह भावना रहना चाहिए कि भेरे 
प्रमादसे इन जीवोका दुमंरण मत हो । रहेगो तो श्रवश्य ही चीटी कीडी वर्गरा, पर वे श्रपनी 
मौतसे मरे । भ्राखिर मरना ही है, उसमे अपनेको खेद न होगा, वह तो ससारका स्वरूप है, पर 
ग्रपने प्रमादसे किसी जीवका बध हो गया दत्र करके या पानीमे बहा करके या नहानेके प नीमे 
बहकर किसी तरह जोवकी हिसा हो गई तो उस चोटमे वह चीटी जो मरे तो वह खोटे भव 
में मरी, तो यह तो प्रायः निश्चित है कि जो खेटे भावसे मरण करेगा सो वह जिस पददत्रोमे 
है उससे छोटे पदमे वह पहुच गया । उसे महानता नहीं मिल सकती । मरकर वह एकेन्द्रिय 
ग्रादिकमे गया तो उसका कितना जिगाड हो गया कि जिसको तीन इन्द्रिय जैसा वातावरण 
मिला था जीव श्रौर प्ापक्रे प्रम.दसे वह निम्न दशाग्रोमे पहुच गया यह जो श्रनर्थ बना उसका 
यह प्रमाद ही कारण बना, सो इसका वह जो प्रमादभाव है वह पापकर्मका, बधका हेतु है । 
तो देखकर चलना यह है ईर्या समिति । 

(८२) अहिसामहाब्रतकी चतुर्थ भावना सुदाननिक्षेष समिति- सुदाननित्षेप समिति- 
देखकर वस्तुको घरना उठाना जिसमे किसी जीवकी हिंसा न हो | तव ही तो मुनिजन अपने 
पास पिछी रखते हैं कि कमण्डल भी उठाया तो ऊपरसे माडा नीचेकी पेंदी कराडा, तब उठा- 
कर चलते हैं । घृपसे छायामे जाना हो तो छायाके निकट पहुचने पर धूपमे ही पिछीसे श्रपने 
शरोरको पोछते है, इसलिए कि घूप पसद करने वाले जीवोको कही छायामे पहुचनेपर बाघा 


गाथा ३२ श्र 


न हो छाया घृपमे जाना हुआ तो घृयफे किनारे पहुचनेपर छायामे ही पिछीसे शरीरकों पोठ 
देश #सामिएु कि छाया पस्तद करने बाले जीवोको धुपमे बाधा न हो। तो हर वस्तुको शोधकर 
धरना उठामा यह ग्रादाननिक्षेपर मामिति है ।! पोई चीन घर्ोटकर न ले जाना । जरा सा 
तो श्रषया प्रमाद हो झोौरु बहाँ कोई जीबक। घात होता है तो उस जीवको सुगति स मिलेगी, 
उसके लिए हो ढर्मत्ि ही सरल है । तो कोई घस्तु बरना उठाना तो शोधकर देख भालकर 
धरना उठाना, बाकि फिसी भी जीवको बाधा न हो, इस तरहसे प्रवृत्ति करना तथा निर्ज॑स्तु 
स्थाधपर मलमूत्रक्षेपम करना बह है सुदातनिक्षेप समिति । 

[छरे) अहिसामहाज़लको पाचवीं साधना श्रालोकित पान भोजनत--ग्रहिसा महाब्रत 
की भाथमासे ५ वी खावना है झ्ालाकित पान सोजत । देखकर खाना पीना । यहाँ देखकर 
का मबलब यह नही है कि देख स्हां कि यह भोजन है, ग्रास है श्ौर खा लिया | यो तो 
अधजा होौफर कोई नहीं साहा | चाहे रातकों खाय तो कोर तो दिखता ही है, अ्रगर न देखे 
तो कमी सुखफे बजाय नाकमे कौर पहुंच जाथ, ऐसा तो किसीके नहीं होता । तो इस देखने 
का मतलब यह नही है किस्तु जहाँ जीवोकी सूक्ष्म जाँच हो सके, इस तरहका अवलोकन 
करके खाना पीना, जीवकी भली भांति जाँच दिनके प्रकाशमे हो हो घक़ती है । रात्रिक्रो दो 
चाहे कितनी ही तेज बिजली जलायी जाय पर जतु रहित पदार्थ समभमे नहीं श्रा सकते 
बश्कि बहुतसे जीव तो शलोर भी उमड जाते हैं। तो दिनके प्रकाशमे ही लाना यह है प्राबो- 
कित पात भोजन अ्ग । दिनका बना हुआ राधिको खाना यह झालोकित पान भोजन नही 
रहुता । रातिका बना दिनको खाचा यह भी झ्ालोकित पान भोजन नही है । दिनमें ही बना 
हो, दिनमे ही खाये तो उसका श्रालीकित पान थोजन बनता है । इसके अतिरिक्त मर्यादा 
बरला भोजन है तो वह झालोकित पाव भोजन है क्योंकि मर्यादासे बाहरकी वस्तुमे झागमक्के 
उपदेशके भ्रनुसार जीवोका स्थान बन जाता है । तो प्रारम्भमे जो जतु जन्मते है वे निगाहमे 
नही श्राते । जब उनका शरीर बडा होता दिखने लायक होता त्तब निगाहमे झ्राते, मगर 
कोई पदाथे जंतुप्नोकी उत्पत्तिका स्थान न बन सके तब तक उच्च षदार्थका भोजन पान करना 

हु झालोकित पान भोजन है। शब्ालोकित शब्दमे श्रा त्तो उपसर्ग है ग्रीर लुक घातु है । 
देखने भ्र्थमे यद्यपि बहुत शब्द झाते है--तकना, . लुकना, देखना, परखना, निरखना ग्रादि, 
पर इन सबके जुदे-जुदे श्र्थ है । सामान्यतया सबका अर्थ एक है | बडे सुक्ष्म रूपन्ले देखे तो 
उनमे फर्क मिलिगा । तकना कहलाता है कोई छोटेसे द्वारसे बडी प्रतीक्षा सहित इखनेको । 
देखना एक साधारण बात है । परखना उसको परीक्षा करते हुए देखना वो यहा झालाकित 
शब्द हैं, जिसका अ्रर्थे है कि ध्रसमत्रातलोकत आलोक, चारो श्रोरसे सब दृष्टियोस्ते मिरखनेका 
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नाम है झ्रालोकित । तो दिनके प्रकाशमे मर्यादाके अ्रन्दर दिनमे ही निविध्च आ्राह्मरदान लेना 
भ्रालोकित भोजन है । इसमे अहिसा ब्रत निर्दोष पलता है | प्रथम तो साक्षात्‌ जीवघात नहीं 
है सो ग्रालोकित पान भोजन है फिर उसमे भावना भी विशुद्ध है। विशुद्ध भावसे खा रहे 
है तो श्रागे भी उस विशुद्ध भावकी घारा चलती रहती है । श्रत. विकारसे हट जानेके 
कारण भी वह अहिसा महाव्नत है । तो इस नरह अहिसा महाव्रतको पुष्ट करने वाली ये पाच 
भावनायें कहो गई है । इन भावनाओसे यह अहिंसा मद्गान्नत निर्दोष पलता है । 

कोह भयहामलोहामोहाविपरीय भावणा चेव । 

विदियस्स भावणाए ए पचेव य तहा होति ॥३३॥ 

(८४) सत्यमहाब्नतकी प्रथम भावना क्रोधप्रत्यास्यथान-- अब सत्य मह।ब्रतकी ५ 
भावनायें बता रहे हैं। क्रोषका त्याग, भयका त्याग, हास्यका त्याग, लोभका त्याग और 
मोहका त्याग होना, होनेकी भावना रहना ये सत्यमब्ान्नतेकी भावनायें हैं । जो मनुष्य क्रीधो 
होता है नो क्रोधमे वह वचनालाप अधिक किया करता है भर कुछ सुध नही रहती है कि 
हम क्‍या बोल रहे है। जिसमे दूसरोका श्रपमान हो, विघात हो, कष्ट पहुचे ऐमे बचनोकी 
प्रवृत्ति होती है क्रोषमे और इसके साथ अपने आपमे श्रहबुद्धि रहती है कि इनमे मैं श्रघिक 
, समभदार हू, महान हू श्रोर ये लोग हमसे छोटे हैं श्रौर इनका हमारे प्रति ऐसा व्यवहार हो 
ग्रादिक कल्पनायें करके यह जीव क्रोध करता है श्रौर क्रोधके ही साथ ये श्रनेक वचन बोलते 
जिनमें असत्य वचन बोलनेकी बहुत सम्भावना रहती है । उसका अपराध न दिखा सके तो 
कोई झूठ बात ही कह देंगे, तो यो क्रोधमे बहुतसे असत्य प्रलाप सम्भव-है, इस कारण जिनका 
सत्य महाब्रत निर्दोष पलता है उनको क्रोघका परित्याग करना चाहिए | कोघसे सत्यमहान्रत 
की हानि तो है ही, पर श्रहिसा महाब्रतकी भो हानि है | मुल बात मह है कि जो २४ भाव- 
नायथें कही हैं २५ ब्रतोकी तो ये पच्चौसो ही भावनांयें अहिसा महाब्रतको पुष्ट करती है, क्यो 
कि पाप एक हो है-- हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील ओर परिग्रह ये धार पाप हिसाको ही 
पृष्ट करते हैं, इनमे भी हिंसा बसी हुई है । अपने प्राशीका घात होना, दूसरेके प्राणोका घात 
होना वह सब हिंसा है। अपने ज्ञान गुगका श्रावरथ होना, विनाश होना यह भी हिंसा है, 
तो सभी प्रवृत्तियोमे हिसा नामक एक पाप है, तो उसकी निवृत्तिमे जो जो कुछ भी भावनायें 
वगैरह हैं वे सब अहिंसा ही हैं । तो क्रोध करते समय यह जीव झपने आ्रापके आत्मामे क्षोभ 
उत्पन्न करता है, खुद आत्मा बडा हैरान हो जाता है और तब उसके जो वचन निकलते हैं 
वे स्पष्ट वचन नहीं निकलते । कोधमे झोठ प्रादिककी क्रिया विडरूप हो जानेसे कुछ ढीली 
हो जानेसे उसके वचन अ्रशोभनीय निकलते हैं | तो क्रोध करनेमे श्रस॒त्यप्रलापकी सम्भावना 
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विशेष है, इस कारण क्रोघके परित्यागकी भावना और परित्याग होना यह सत्य महाव्रतकी 
प्रथम भावना है | 

(८५) सत्यम्हाबव्॒तकी द्वितीय भावना भूयप्रत्णरू्याद-सत्य महाव्रतक्री द्वितीय भावना 
है भय परित्याग । यदि किसी वजहसे भय चित्तमे रहेगा तो भयद्लील पृरुष अ्मत्य ही त्रोलेगा, 
क्योकि उसकी अपनी रक्षाकी विशेष बात चिक्तम पडो हुई है, और जिस तरफ रक्षा हो सक्रे 
उप्त तरफ ही भयभोत पुरुष प्रवृत्ति करता है । तो भयर्म द्राकर वह ग्सत्य-चोल सकता है । 
इस कारण भयके त्यगग बिना सत्यमहाद्व नही हो सकता । भग्र स्वार्थनाघनके विकारफी 
सम्माठना पर रहता है। मेरे स्पर्शनइन्द्रियके विषयके साधनोका विकार न हो जाय । यदि 
कोई उसपर बाघक होता है तो उसपर क्रोध भी गश्राता हु श्लौर उत्त समयमे भय भी होता है । 
कही यह मेरा बिगाड न कर दे । क्रोध, भय ग्रादि ये सब क्षणा-क्षणमे परिवर्तित हो रहे है, 
तो अपने विषयके साघनोके वियोगक्रा सय असत्य वचचच बोलनेका साधन मेरे खूब बना रहे 
श्रीर उसमे किसी प्रकारकी हानि न हो ऐसा जनब्र सस्क्रार बक्षा हुप्नरा है और परिस्थिति ऐसो 
है कि वह विवश है, कुछ उसके पास योग नही है, धन आ्रादिक नही है तो ऐसी स्थितिमे उसे 
भोजनके साधनोके वियोगका भय बना रहता है, इसी तरह प्राण, चक्षु करांइन्द्रिवके विषयक्रे 
साधनोका वियोग न हो जाय इस प्रभारका भय बना रहना है अथवा अजने प्राणोका भी भय 
बना रहता है ! मेरे प्राण नष्ट न हो जायें, मेरा जोवन बना रहें यह भय तो बहुत बडा भय 
है । इस भयमे तो अ्रसत्य वचन बोलना प्रायः बहुतोके हुआ करता है । तो किसी प्रकारका 
भय चित्तमे आये तो उस भयके कारण यह जीच असत्य वोल सकता है। अतः सत्य महाद्रत 
निर्दोष पालनके इच्छुवोंको भयका परित्याग करना चाहिए | भयका सयूल त्याग कब होता है । 
जब्र भयरहित, विक्राररहित आत्माका सहज शुद्धस्वरूप हृष्टिमे हो तो इस ग्रात्मापर कोई प्रहार 
ही नही कर सकता । उसमें किसी दूसरी चीजका प्रवेश हो नहीं है। मेरेको नुक्सान क्‍या 
है ? पर पदाथथ रहे चाहे जायें, चाहे किसी प्रकार परिणमे उनके परिणमनसे मेरे आत्माक्ो 
हानि क्या है, क्योंकि भेरा भात्मा अ्रप्ृ्ते ज्ञानावन्‍द्धन स्वयं परमात्मम्वहूप है। इसमे प्रथ 
का कोई काम हो नहीं है | अपने स्वर्पसे च्युत हांता है आर बाह्य पदायोपे शरण वृद्धि 
लगाता है तो भयके अकुर उत्पन्त हो जाते हैं। उसके निर्णायस्वरूप निःशक स्वरूप, उम्रमे 
भयका क्या भ्रवकाश ? ऐसे अ्तस्तत्त्वको देंद़ने वाले साधु सत्त भयका परित्याग कर देते हैं । 
ध्ोर निर्दोप सत्य महात्रतका पालन करत है। 


(८६) सत्य महाद्वतद्गी ठृतीय शाध्ना हास्पप्रत्यास्पात--सत्य महाश्रतकोी तोसरी 
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भावना है हास्यपरित्याग । हास्यकी प्रकृति वालेके चित्तमे दुसरोके प्रति तुष्छताका “घाव 
रहता है श्लोर वह यह समभतता है कि मैं बुद्धिमान हु श्लौर मैं इस कलामे बडा कुशल हू शोर 
सब येरी श्रोर ही मेरी कला देखनेकों ताकते रहते हैं, ऐसा दुसरे जीवोके प्रति तुष्छ भावसे 
निरखनेका परिणाम रहता है शोर तब ही दूसरेका मजाक या उसको लज्जित करना, ये सघ 
भ्र्माश' चलते “हैं ॥ तो जिनकी हास्थ करनेकी प्रकृति बनी हुई है उन पुरुषोक्नो पद-पदपर 
असत्य बोलना होता है। गप्प करना भी इसी हास्यका ही प्रकार है। गप्प तो कभी सह्य 
बातमे होती ही नही है, वहाँ तो ढूंढ हूंढकर मूठ बातें भी बनानी होती हैँ । हास्य मजाक 
रष्पबाजीकी जिनकी प्रकृति है उनको सत्य वचन कहनेका नियम निभाना बिल्कुल कठिन 
बल्कि भ्रप्ंधव है । ज्ञानी पुरुष अपने ग्रापमे देखला है कि यहा दो कुछ भो स्वभाव है, स्व- 
रूप है वह सब परमार्थ सत्य है, श्रोर जो इस सत्य शिव सुन्दर भ्रतस्तत्वकी उपास्रना करते 
हैं उनको फिर हीनता क्या ? कमी बया है ? वे स्त्रय आत्मऋद्धिसे सम्पन्त हैं। तो ऐसे सत्य 
स्वरूपकी दृष्टि रखन वाले ज्ञानी पुरुष सत्य वचनके बाधक हास्यका परित्याग कर ही देते हैं। 
कभी कभी तो हास्यमे बैर बन जाता है। कवि जनोने कहां सी तो है--“काहुको हँसिये 
नहीं, हसी कलहको मूल । हाँसी ही से भयो है पाडव कूल निर्मूल ॥” यहु हास्यभाव अपने 
कल्याणका बाघक है, सत्य वचन बोल सकनेका बाधक है, सका परित्याग ही कर देता 
चाहिए, ऐसी भाशना सत्य महाब्रतमे होती है। , 

(८७) सत्य महाबन्नरतकी चतुर्थ मावचा लोभपरित्याम--सत्य' महाब्तकी चौथी भावना 
है लोभपरित्याग । लोभमे मनुष्य श्रधिकनर अत्षत्य बोलते है। लोगो पुरुषकी यह कामना 
रहती है कि क्सी भी, प्रकार हो भ्रगर घोडा झूठ बोल दिया श्रौर यहा तक कि यदि थोडा 
प्रस्ताय भी हो गया श्र द्रव्य श्राता है तो द्रव्य आनेको वह महत्त्व देता है । न्वो लोभ 
कषायमे प्रसत्य बोलमेके बट्स प्रसग ग्राते हैं। व्यापारादिकमे भूठ बोलनेका श्लौर कारण ही 
क्या है ? लोभ बघाय । मूठ बोलकर, दुपरोको ठगकर अपने घनका संचय बनाना यह भाव 
हुआ करता है लोभका । तो बितको लोभ कषायड्ी प्रकृति है उनको सत्य वचनका निभाना 
कठिन है, असम्भव है, श्रवएव लोभकी प्रकृति न होनी चाहिए । लोससे कोई लाभ नही है, 
क्योकि लोभ करके जोड-जोडकर रख दिमा और मरण करके चल दिया तो उस जोडे हुए 
घनका परिणाम क्या होता ? वह सब ज्योका त्यो पडा रह जाता, साथ कुछ नही जाता । 
ग्राखिर जीवन तो किसी न किसी तरह पार होतो हो है, उसके लिए लोभ क्या करना, एक 
धर्मंभावना, ज्ञानभावना श्रपने श्रापमे वृद्धभत्त होती रहे तो इसका लाम अगले भवमे प्राप्त होगा 
झौर इसी भवमे मिल जाता है। परपदार्थोका सग्रह करना लाभदायक नही बल्कि हानि- 
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'कारक है, उससे पापबंध होता है । दुगंतिमे जाना होता है । ऐसी विकट कषाय करते हुए 
कोई सत्य वचनोपर हृढ रह सके यह बात कठिन है। श्रतछव श्रद्धा द्शवत महाब्रत पालनके 
इच्छुवोंको लोभका परित्याग करना लोहिए । 

(८८) सत्य सहान्नतको पशग्बण भाषना मोहपरित्याथ - ५वी भावना है सत्व महांब्रत 
की मोहपरित्णग 4 मोहसे विपरीत सोचना । मोहबश यह जीव असरुत्य सम्भाषण करता है । 
मोह क्रिसका ? णरीरका मोह, नामका मोह, परिवारका मोह श्रादिक श्रनेक प्रकारके मोह 
होते है । मोहपे स्व श्रौर परका विवेक नही रहृता | श्रपनी तो सुध रहती ही नहीं। सारा 
उपयोग कित्नी बाह्य तत्त्वमें ही लग जाया करता है | तो जिसणी घुद्धि एकदम बाह्य तत्त्वोमे . 
हो प्राशक्त है, अपने श्रात्मस्त्ररूपक्तों सुध नहीं है वहु सत्य सम्भाषणपर कैसे श्रम रह 
सकेगा । परमार्थे सत्यका जिसको लक्ष्य नही है बहु व्यवहारमे सत्य वचन पूर्णतया कैसे निभा 
सकेगा ? बद्यषि कुछ लोग होते हैं ऐसे कि जिनको परमार्थ सत्यकी तो सुध नहीं, श्रौर सत्य 
वचन बोलनेपर वे भ्रडिग बने रहनेकी कोशिश करते है तो भले हो कुछ लोकिक सत्य बोलने 
का प्रयास बना ले, पर उन सब वचनोपे मुलतः सच्चाई तहों है, क्योकि वह बाहर ही बाहर 
सब कुछ हि पाव लगाता हुम्ना बोल रहा है वह श्पने झापमे' विश्राम नही पाया, परमार्थ सत्य 
को नही निरखता और अपने आत्माकें [दिषयमे जब वह सत्य तथ्य नहीं बता सकता, नहीं 
समभ सकता तो प्रथम असृह्ष्य व्यवहार तो उम्रका यह ही है | मोहसे,विपरोत वृत्ति होना 
अर्थात्‌ निर्मोह वृत्ति जगदा, यह सत्य महात्रतकी भावना है। मोहमे अ्रसत्य बोला जाता है 
यह तो बिल्कुल ही प्रक्ट बात है । किसी भी नीचको कहुता कि यह मेरा है, किसी भी वस्तु 
को मानना कि यह मेरी है, तो उसकी है नही पर कहे भरी, तो यह प्रकट श्रसत्य बात है । 
जब तक मोह है तब तक सत्य वचन हो ही नहीं सकते हैं । इस कारुण मोहके परित्यागकी 
भावना करवा यह सत्य महात्रतका निर्दोष पालन करने बालेक्नो श्रावश्यक है। और वह 
मोहका त्याग करके निर्मोहताका ग्रनुभव भी रखता है, ऐसी ये ५ सत्त्य महाव्रतकी भावनायें 
है 
' सुण्णायारणिवासों विमोचित्तावास ज परोध च । 

एसणमुद्धिसउल साहस्मोस्तविसवादों ॥ ३४ " 

(८६) क्र स्हाक्षतवी प्रथम भाव्ना शुन्पागारत्विस्- अब अचौर्य महाद्गरतकी 
५ भावनायें बता रहे है। झचौरय महात्रतकी पहली भावना है शून्यागार निवास | सुने घरमे 
रहना । कही कोई कुटी है, कोई घर बिल्कुल सूना पडा है, जंगल है, कित्राड रहित है, ऐसी 
जगह साधुमत निवास करते है क्योकि कोई सूता घर न हो यौते किसी गृहरधका घर है 


जा 
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वहाँ पर रहे तो वहाँ तो,बहुत सी चीजें दिखेंगी । उनमे से कई चीज पसदकी भी हो जाती 
हैं, भौर चीजें पसंद आ्रायें तो उसका अर्थ है कि यह चीज मुझको मिलती तो श्रच्छा होता । 
ऐसी बात मनमे श्रायी तो फिर इसका पर्थं क्‍या हुआ ? उसमे कुछ न कुछ चोरीका दोष 
तो भरा हो गगां, विकल्प तो लग हो' गेया । घाहे वह प्रकट चोरी न करे, पर पसद श्रानेमे 
'ही चोरीका दोष श्रा जाता है क्योकि, उसका फलित श्रथे यह है कि किसी तरह यहु चीज 
मेरे प्रास श्रा जाय । जहाँ किवाड श्रादिक लगे हो ऐसे घरमे यदि निवास करे तो चोरी की 
हुई 'वीजको छुपानेका साधन बना है ना, तो ऐसे साधनमे किसी प्रकार चौय॑ पापके भावका 
सृक्ष्म दोष लग सकता है। इसलिए शून्यागार निवास होता है श्रौर इसकी ही भावना संत 
पुरुषोके रहती है । बिल्कुल सूने घरमे रह रहा हो तो वहा चोरोकी बात सोचनेका प्रसंग ही 
नही रहता । कहा छुपाकर रखना ? ५ 

(६०) श्रचोयय महाब्रतको द्वितीए भाववा विभोचितावास--दूसरी भावना है प्रचौय॑ 
महाब्रतकी विमोचितावास । किसी कारणसे लोग गांव छोडकर चले गए हो, कोई धर विमो- 
चित हो तो ऐसे छोडे हुए घरमे रहना विमोचितावास कहलाता है, क्योकि छोडे हुए घरमे 
कोई साधन परिग्रह नही रहता । जो घर छोडकर जायगा वह सच कुछ न्कर जायगा ॥ तो 
जब वहां कोई वस्तु नहीं है, वहां कुछ चीज दिखेगी नही तो उसके मनमे कुछ उस प्रकारकी 
कल्पना न जगेगी । तो विमोचितावास अचोौय॑ महाब्रतकी यह दूसरी भावना है । 

(६१) श्रचोयंमहात्रतकी तृतीय भावना परोपरोधाकरण - भ्रचौयंमहाब्रतकी तीसरी 
भावना है परोपरोधकरण । दूसरोको ठहरनेसे रोकता नहीं। कोई पुरुष दुसरोको ठहरनेसे 
क्यों रोकता है ? जिस घरमे, जिस “कमरेमे वह रह रहा है वहाँ दूसरोका ठहरवा किसीको 
पसद नहीं श्राता भौर वह कसीको वहाँ ठहरने नही देता तो वहाँ मुख्य बात कया है ? तो 
बात यह है कि उसके चित्तमे यह बाव धभाती कि कही मेरी कोई चीज यह चुरा न ले । 
इसी ख्यालमे दूसरोको ठहरनेसे रोका जाता है, पर साधु जनोके पास तो कोई चीज होती 
नहीं । जब चुराने लायक कुछ वस्तु ही नही तो वह दूसरोक्ो रोकना ही क्‍यों” चाहेगा ? 
अ्रथबा किसी जगहपर प्रधिकार भी नहीं मुनिका कि जिसे वह ण्ह कह सके कि यह जगह 
भेरी है, यहाँ तुम नहीं ठहर सकते । श्रगर वह यह सोचता है कि यह जगह मेरी है तो वही 
एक चौरीका दोष हो गया, क्योकि जो परमार्थतः मेरी चीज नहीं, लोकिक हृष्टिसे भी मेरी 
चीज नहीं उसको मेरी कहना श्रोर उसको श्रपनानेका भाव रखना यह भी एक चोरी है । तो 


गी तीसरी भावना । 
पुरुषोको ठहरनेसे रोकना नही यह है अ्रचीरय महात्रतक ; 
ज (.६२ ) प्रचोर्य महाब्रतकी चतुर्थ भावना एपणाशुद्धि--अ्रचोयय॑ मदात्रतकी चोयी 
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भावना है एषणाशुद्धि, निर्दोष श्राहयर लेना । भिक्षावृत्तिसे चर्या,करके निर्दोष श्राहार लेना 
एषरणाशुद्धि कहलाती है। जिस प्रकारसे जिसके आहार विहारक़ो चर्या है उसके खिलाफ कोई 
प्रवत्ति करे तो उसमे दिल काँप जाता है। मानो घह चोरी कर रहा। जैसे राजाका भोजन 
थाली सजाकर श्राये, लोग निवेदन करें तब खाये, ओर इसके खिलाफ यदि वह स्वय ही 
जाकर रसोईघरमे से चोज उठाकर खाये तो थोडा वह इस बातका विचार जरूर करता है 
कि कही कोई मुझे इस प्रकारसे खाते हुए देख ती नही रहा । जिसको जो विधि है भ्राहार 
विहारकी उसके खिलाफ करे तो उसमे भी चोरीकां दोष रहता है । तो एषणा न रखे, 
गृहेस्थोकी भाँति किसी भी तरह भोजन निर्माण सग्रह श्रादिक कूरे तो उसमे चोरीका दोष 
है श्रथवा कोई-ग्रतराय श्राया और उसे छुपा लिया तो यह भी. >चोरीका हो रूप है । तो 
श्रचौये महावत्रतकी चौथो भावना है एषणाशुद्धि । 

. (६३) अचौरये महाब्नतकी पांचवीं भावना सार्धाम्जनाविसवाद--अ्रचौय॑ महाकब्नतकी 
भवी भावना है साधर्मी भ्रविसम्वाद । जो श्रपने साधर्मी बंधु हैः उनमे विप्तम्वाद करना, झगड़ा 
करता, यह अचोर्य महाब्रतका दोष है । प्रायः ऐसा होता है कि क्रिसीका किसीसे फगडा हुमा 
तो उस भझशडेसे जो क्रोध झ्राया तो तत्काल ग्रगर कुछ बदना न दे सके तो भीतर यह 
भावना रहती है कि मैं इसको नुक्सान पहुचाऊँ, या इसका घन लुट जाय | जब कलह होती 
है तो उस कलहसे उसको नुक्सान पहुचानेकी भावना जगतो है और उस भावनामे उसको 
चोरीका दोष लगता है । तो जो अचौर्य महाव्रतका नियम रखने वाले साधु-सत जन है उनका 
यह कतंव्य है कि वे साधर्मी जनोमे विसस्वाद नहीं करते । साधर्मो पुरुषोके साथ विवाद 
करनेके और भी दोष हैं । जिन्हे धर्मसे प्रीति नही होतो वे ही धर्माठ्मा जनोसे विवाद करने 
है । यदि धर्मसे प्रीति है तो फिर धर्मात्मा जनौसे विवाद ,करनेका काम ही क्‍या है? 
जिसको धर्मसे रुचि नही है वही पुरुष धर्मात्मा जनोको देखकर ईर्ष्या करेगा, विरोध करेगा, 
उन्तसे उपेक्षा करेगा । झंगडा भी ठनेगा | तो धर्ममे अवात्सल्य सिद्ध करता है साधम्मी जनोसे 
मगडाय करनेसे । ग्रौर भी श्रनेक दोष आते है। तत्काल अपने आपमे महा सक्‍्लेश होता, 
नपयोकि सामान्य जनोसे विवाद करें तो उसमे सकक्‍्लेश विशेष करना पड़ता, पर साधर्मी जनों 
से विवाद करें तो उसमे सकक्‍्लेश विशेष करना पडता । तो साधर्मी जनोसे विवाद रखना यह 
अ्रचोरय महाव्॒तका दोष है। ग्रतः अचोय महाव्रतका पालन करनेके इच्छुक सनोंकों सावर्मी 
जनोसे विवाद न करनेको भावना रहती है, और कभी विसम्बाद करते भी नहीं है। इय 
प्रकार ये भावतायें अचौर्य महान्रतकी कही गई है । 
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महिलालो<ंखवुब्धरइसर्णससत्तवस हिविकाहाहिं । 
पुष्टिअरसेहि. घिरप्रो भावरा पंचाति तुरियम्मि ॥ ३४ ॥ 

(६४) ब्रह्मचयंमहात्रतक्की प्रथम राचना महिलावलोक्षरत्याय--इस याधामे ब्रह्मचर्य 
महान्रतकी ५ भावनायें कही फई' हैं | पहलो भावना है महिलावलोकनत्य।ग । स्त्रीको रागभाव 
महित रखना । यत्यपि शब्द सिर्फ इकता ही है कि महिलाका देखना, पर देखने मात्रस्ते दोष 
नही है, क्योकि साधु ग्राहार भी सेत्ते है तो क्‍या वे कुछ देखते भी नही कि कौन प्राद्वार दे 
रहा ? प्रत्यत्त वृद्ध स्थियोंकी प्रपने से अघाहार देनेका निपेघ है, प्रव उस स्त्रीको देखता 
तो है वह साधु क्वि इसके हाथसे प्ौह्वार लेना हमे योग्य है या नही, तो वह देखनेमे तो 
श्रायगी ही । देखने मांत्रका यहां दोष नही है, किन्तु रागभावसते देखनेका त्याग होता है ब्रह्म- 
चर्य महाब्रतमे । ज॑ंसे गाषकों चाहे कोई सुन्दर ध्त्री घास डाल दे चाहे प्रसुन्दर, तो वह गाय 
सुन्दरता अमुन्दरताकों नही देखती, उससे उसे कोई प्रयोजन नही । वह तो केवल श्रपने 
भोजनको (घोसको) देखती है, ऐमे ही साधु जनोको चाह कोई सुन्दर स्त्री श्राह्मार दे चाहे 
असुन्दर दे, उससे उन्हें कोई प्रयोवन नही, वे सुन्दर श्रसुन्दर कुछ नही देखते, कोई स्त्रो 
आहार दे या अस्य कोई, इसपर उनकी दृष्टि बहो होती, इसी कारण साघुकी भिक्षावृत्तिका 
नाम है गोचरी व्ति | गायक्ी तरह चर लेना याने जैसे गाय रूपादिक नही देखती और 
श्रपना भोजन मात्र खाती, ऐसे ही साधु भी कुछ रूपादिक नही देखते । तो महिलाका राग- 
भाव सहित ग्रवलोकन करना, यह है दोष । और इप्तका त्याग हो तो वह ब्रह्मचर्य महात्रत् 
को भावन्रा है। 

(६ ») ब्रह्मचर्य महान्रतकी द्वितीय सावना पूर्वरतभोगस्मरण त्याग--बह्मचरय महा- 
ब्रतकी दूसरी भावना है पृर्व॑रतभोगके स्मरणका त्याग । साधु हो गया है ओर पहले घरमे 
था, सपत्नीक था । वैराग्य हुआ ग्रहत्याग कर दिया तो श्रव॒पूर्वमे भोगे हुए भोगोका स्मरण 
नही करता, जिसको अपने ग्रात्मतत््वमे रमनेकी रुचि सभ गईं शोर इस ही को जिसने सार 
समझा, इसके लिए ही जिसका मन बना रहता है वहाँ ग्रु जाइस है कहाँ कि पहले भोगे हुए 
भोगोका स्मरण करना । यह तो कामके श्रभिलाषी पुरुषोका काम है । साधु होनेका अथे है 
कि केवल अविकार सहज ज्ञानस्वहूप परमन्रह्ममे लीन होनेकी धुत रखना । तो इतनी पवित्र 

। जिनके रहा करती है उनके पूर्व॑मे भोगे हुए भोगोके स्मरणका कोई अवसर नहीं 
कोई पूर्वमे भोगे हुए मोगोका स्मरण करता है तो उसमे वेदके उदयकोी तीक्नता 
याल किया भौर ख्याल रख करके इस तरहका कुछ भाव भी बचाया 
य॑ महाम्रती १हले भोगे हुए भोगोकी याद नही करता | जैसे 


भावत 
होता । यदि 
है तब तो उस तरफ र 
गया तो यह सब दोष है । व्ह्मच 
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भ्रनेक पुरुष पहलेके पाये हुए झारामका अभिमानपूर्वेक वर्णान करते हैं, कोई धनिक था श्रौर 
भ्राज दरिद्र हो गया या उसके पुरषे धनिक थे और अ्रब वह दरिद्र है तो वह अपने पुरषोका 
नाम लेकर या अपनी पहली दशा बताकर लोगोमे शानकी बान कहता है--मैं ऐसा था, मैं 
ऐसा था । ब्रह्मचयें महाब्रतीकों अपनी शान किसीको बतानेको भी जरूरत नही है । किस्नमे 
वह अपनी शान बतायगा ? महाब्रनी पुरुष असयमी जनोसे सम्भाषण नहीं करते । कोई 
परिस्थिति ही आये तब सम्मापण करते हैं। उनका सम्भाषण महान्नतियोमे होता है। तो 
वहाँ झ्गर पहले भोगे हुए भोगोकी बात, शान वाली बात कहेगा तो उमकी वहाँ निन्दा होगी । 
अपने आप अपनी निन्‍दा कराने वाली बात कोई नही बोलता | तो ब्रह्मचय महाब्रती पुरुष 
पहले भोगे हुए भोगोका स्मरण चही करता । 55 
ह ( ६६ ) ब्ह्मचर्य महाक्षतमे स्त्रोसंसक्ततसतिकात्यागनामक तृतीय भावना-- ब्रह्म चय॑ 
महाव्रतकी तीसरी भावता है स्त्रोसे ससक्त बसतिकामे बसनेका त्याग । जहाँ स्त्रो जन रहती 
हो उस कमरेमे न रहना । स्त्री न भी रहे, चली भी जाय तो भी उस कमरेमे न रहना यह 
व्रह्मचर्य महाव्रतकी भावना है, और स धारणातया जो गृहस्थ ब्रह्मचर्य व्रत ले चुका हो उसके 
लिए भी ऐसी बातें बतायी गई है कि उसके पहनने वाले कपडोको न छूना, जिस शय्यापर वह 
सोती हो उसे न छूना आदिक वहाँ भी बातें बतायी गई हैं । स्त्रो जिस श्रासन पर बैठती हो 
उस आसतपर न बैठना, यर्या बह सूना श्रामन है फिर भी यदि विदित हो 'कि इस पर स्त्रो 
बैठा करती है तो उस पर व , से उस विषयक कुछ स्मरणा तो हो ही जायग्गा । इतना भी 
स्मरण नही चाहता है ब्रह्म>य महात्रतका धारी । तो जहाँ स्त्रीजन रहते हो ऐसी बसतिकामे 
| बसनेका त्याग ब्रह्मचर्य महाव्रती साधुकी होता है। एक कला जिसको झा गई उसके लिए ये 
सारी बातें निभना सरल है, अपना अविकार सहज ज्ञानस्वभाव जो सहज आनन्दमय है, इस 
प्रमार्थ सत्य स्वरूपका जिसको भान हो गया है प्रौर इस भानके प्रता।प्ते ग्रलौक्रिक परम 
आननंदका भ्रतुभव पाया है ऐसे प्रानन्दको भोगने वाला पुरुष उन विकार और विकार प्ताधनो 
मे लगनेका मन ही नही करता । धुन लगी है श्रविकार सहज स्वरूपकी ओर । तो ब्रह्म चर्य 
महात्रती ऐसी जगह नही बकषता जहाँ स्त्रोका ससर्ग हो और स्मरण श्रा सके । तो यह है ब्र्ह्म 
चर्य महाव्रतीकी तीसरी भावना । 

(६७ ) परिप्रहत्यागभहान्नतकी चतुर्थभादना स्त्रीबिक्थात्याग- ब्रह्मचर्य॑ महाव्रतकी 
चोथ् »व्ना है सकी वधथा व +नेका त्याग । जैसे ह्रसुक जगह ऐसी स्प्रो, भ्रमुक स्त्री ऐसी 
श्रोर स्त्री स्त्री शब्द बार बार मुखपर भ्राये, ऐसे भी बात बनती नही है। तो स्त्रीकी कथा 
करना विकथा कहलातो है । प्रौर विकथा मनको कुछ न कुछ उपद्रवमे डालनी है । स्त्री- 
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विघयक ग्रच्छी भी कथा करना ब्रह्मचर्य महान्रतोकों शोभा नहीं देता | हाँ प्मय पाकर कुछ 
बोल दे तो वह बात ग्रौर है । ज॑से कुछ स्त्रिया सतो होतो, श्लोलवतो होती “ इस प्रकार 
बोल दिया, मगर श्रधिकत्तर स्त्रियोके सम्बधमे बोलत) ही रहे तो इसका प्रयोजन क्या है? 
श्रपने अतस्तत्वकी साधना करना, यह महात्रती मुनिका उद्देश्य है। यहां ध्येय यह है क्रि 
किसी भी स्त्रों जातिका स्मरण तक न श्राये, उनको विकथाप्रोकों बात वो दूर रहे । एक 
बार जिनसेनाचायंके प्रति बहुतसे लोगोने शक किया कि स्त्रियोके श्रृज्धार, रूप, सौन्दर्यंताका 
बहुत बहुत वर्णन इन्होने ग्रपन शास्त्रोमे किया तो वह आचार्यदेव महाव्रती कैसे ? जो ग्रादि 
पुराण, हरिवश पुराण बनाया है उनमे स्त्रीका जहाँ वर्णन झ्राता । श्रमुक राजाकी रानी थी, 
ग्रव रानोका वर्णन चल रहा तो उसके श्रग भ्रगका वर्णान किया । तो वहाँ बहुतसे लोगोने 
शक किया कि कैसे इन जिनसेनाचार्य॑जीका ब्रह्मचर्य ब्रत निर्दोष रहा ? फिर उसकी कोई 
परीक्षाकों तो उसमे वह रच भी प्रसफल न हुए । तो उनका दृष्टिकोश केवल पाठक लोगोको 
विदित जाय कि ऐसी ऐसी भोग सामग्री हुआ करती हैं श्रौर जो पुरुष विरक्त होते हैं 
वे ऐ- पुन्दर सुन्दर भोग सामग्रियोका त्याग कर देते हैं तो उनके अन्दर कितना ज्ञात 
और *क्‍ग्य बसा है । यह याद दिलानेके लिए भोग सामग्रीका वर्णात किया जाता है। पर 
साध।णतया तो स्त्री सम्बन्धी कथा विकथां तो करनी ही न चाहिए । यह है ब्रह्मचर्य महा- 
ब्रतकी चौथी भावना | 

(£ ८) ब्रह्मचयंमहान्नतकी पश्चम सावना पुष्टेष्टरसपरित्याग--५ वीं भावना ब्रह्म- 
चय महाक्नतकी है पुश्कारी श्रथंका सेवन करना । जो रस होता है, भष्म होती है, मेवा होती 
है | जो पुष्टकारी है भञोर चित्तको मदायला करनेका साधन है, ऐसे रसोक्ा सेवन न करना । 
अब तो कित्तनी ही ग्रोषधियाँ इसके लिए बनती हैं कि जिनका सेवन करनेसे मनुष्योमे काम 
का वेग जाग्रृत हो, ऐसी श्रौषधिया कोई रस रूप होती हैं कोई भष्मरूप, उन्तका सेवन करने 
के व्यागकी भावना ब्रह्मचयं महातव्रतीके होती है । शास्त्रोंमे जो रस परित्याग नामक तप कहा 
है उसका प्रयोजन कया है कि श्रपनी इन्द्रियको शरीरक्लो कृश करना । इसे उस ओरसे निबंल 
बनाना कि जिससे कामादिक भावनायें न उत्पन्त हो । इसीलिए रस परित्याग है। तो जो 
साधारण रपत है उसका यहाँ परित्याग न करें तो जो खास कर कामवद्धंनके लिए ही रस 
बनाये जाते हैं या भोजनमे भी जो विशेष पुष्टकारी रस होते हैं उनका परित्याय करना श्रौर 
उनके त्यागकी भावना रखना यह ब्रह्मचर्य महाव्रतकी ५ वी भावना है | श्रब अपरिग्रह महा- 


ब्रतकी भावना कहते हैं। 


गाथा ३६ 
प्रपरिग्पह समणुण्णोेसु सहपरिसरसख्वगधेसु । 
रायहोसाईण परिहारों भावणा होति ॥३६॥ 

(४९) परिगह॒त्याग महाव्नतमे सनोज्ञामनोज्न विषयरागद्वेषवर्जत--परिग्रह किसलिए 
लोग जोडते है ? पचेन्द्रियके विषयोकी साधनाके लिए जोडते है और ग्रागे भी हमारे इन्द्रिय 
विपथोके साधन चलते रहे इस ख्यालसे परिग्रहका सचय करते हैं । कोई ग्रगर एक वतेमान 
ही इन्द्रिय विषणका राग रख रहा है तो उसे अधिक परिग्रह जोडनेकी लालसा न बनेगी, 
क्योकि वह तो यह चाहता है कि सदा जीवनमे कभी भी हमारे इत विषयोका साधन न छूटे 
उसके लिए इतने परिग्रह जोडने होते हे ! तो उन इन्द्रियविपयोगे कुछ तो हैं मनक्रो रमाने 
वाले औऔऔर कुछ है मनमे घृणा उपजाने वाले प्रर्थात्‌ मनोज्ञ और अमनोज्ञ दोनो प्रकारके 
परिग्रह होते है, तो उनमे मनोज्ञ परिग्रहमे तो रागका त्याग हो प्लौर अमनोज्ञ परिग्रहमे देष 
का त्याग हो, ऐसी भावता रखना और उन्तका त्याग करना सो यह अपरिग्रह महाब्रतकी 
भावना है। 

( १०० ) परिग्रहत्याग महाक्नतमे मनोज्ञासनोज्ञस्पशेनेन्द्रियब्िषयरागद्ेषपरिहार--- 
जैसे स्पशन इन्द्रियका विषय स्पश है, मान लो ठडा स्पशे सुहाता है, गरम नहीं 
सुहाता झौर मिल जाय कही ठडा स्पर्श तो वहाँ मौज मानना, राग करना, ब्रह्टा बहुत 
ठीक रहा । तो यह परिग्रह महात्रतका दोष है। उसने उस मनचाही वस्तुका राग किया और 
उसका परिग्रह बनाया । यद्यपि ठडो जगहमे भी रहना होता है, गर्मीकी बाचासे भी दूर हो 
गए, यह चलता है मगर उमके प्रति ऐमा झ्राशक्त होना कि उससे अपनेको सतोष मानना श्र 
मौज वाला मानना, इस उपयोगसे होता क्‍या है कि आत्माके भ्रविकार सहज स्वरूपकी सुध 
खतम हो जात्ती है। तो महातन्नती जन मनोज्ञस्परशभे राग नही करते भौर श्रमनोज्ञ स्पर्श मिल 
जाय, गरम भोजन बुरा लगता है श्ौर गरम हो मिल गया तो उसमे हेष नही करते, अथवा 
ठडा भोजन बथ्रुरा लगता श्र ठंडा ही मिल जाय तो उसमे वे भ्ररति नही करते । महात्रती 
की भिक्षावृत्तिका दूसरा नाम है गतंपूरण, जैसे किसी गड्ढेकों भरता है ज्ञो उसमे कोई बढ़िया 
घटियाका कुछ विवेक नहों करता, जो भी कुछ मिला कूडा करकट मिद्दी पत्थर वगैरह सो 
उसमे भर दिया जाता है, क्योकि गड़्ढेको भर देने माज्नकों वहाँ दृष्टि रहती है तो ऐसे ही 

महातीको दृष्टि केवल गड़्ढेको भर देना इतनी भर रहती है । यह उदर (पेट) एक गड्ड़ा 
है, उप्तकी पूति करना है, भ्गर इतना विवेक करते हैं कि कोई अ्शुद्ध भोजन न पहुचे, भोजन 
शुद्ध भी हो, मगर सरस हो, नीरस हो, मनोज्ञ हो, अ्रमनोज्न हो, इसका ध्यान नही करते । 
शुद्धका ध्यान रखते हैं। तब ही तो क्थानकोमे वर्णन झ्राया है कि किसी मुनिको कडबी 
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तुमीका श्राहार करा दिया और वह श्राहार करता जा रहा, बादमें के हो गया, यह बात 
दूसरी है, मगर यह कह रहे कि ठे मनोज्ञ श्ौर श्रमनोज्ञका विचार नही करते । तो यह ब्रप- 
रिग्रह महाब्रतकी भावना है। 
(१०१) परिप्रहत्याय महाव्रतम मनोज्ञामनोज्ञ रसनेन्द्रिय विषयमे व बऋापोच्रियविषय 
मे रागद्वेष परिहार -- रसोमे मनोज्ञ रस जैसे मीठा सहाता है तो भीतरमे ऐसा राग न रखना 
कि मुझे मिप्ठ चीज मिले । मान लो कोई चीज मीठी थ्रा गई सामने तब तो झजुली खोल - 
नही तो अ्रजुली बद कर ली ऐसी बातमें रागको पुष्टि होती है । ऐसे मनोज्ञ श्रमनोज्ञकी बात 
साधुजन नही देखते, उन्हें तो ब्त भोजन शुद्ध हो, मनोज्ञ अमनोशञको कुछ वात नहीं । मनोज्न 
भ्रमनोज्ञ रसोमे प्रीति करना यह अपरिग्रह महाव्रतमे दोष है। ऐसे ही प्राणाका विषय है 
गध सुगंवमे तो राजी रहना श्रीर दुगेन्ध श्री जाय तो नाक भा म्तिकोडना यह बात अपरिय्रह 
महाब्रतीमे नही है | सुगन्व हो तो, दुर्गन्‍्ध हो तो, उसके मात्र ज्ञात्ता दृष्टा रहते है । हाँ इतना 
विचार प्ररश्य करना चाहिए कि मल मृत्रादिक गदगियोके पास्त न रहना, क्योकि वह स्वा- 
ध्य्य 5 रने, धमंसाधना करने लायक स्थान नही । धर्मसाघन।के अ्रयोग्य स्थान है, इससे ऐसे 
स्थान न रहना, मगर कदाचित्‌ हवाके साथ दुर्गन्‍्ध श्रा रही है तो उसमे नाक भौंह पिक्रो- 
डना यह मह,ब्रतीमे नहीं होत। । सुगधके लिए ललचाना श्रौर सुगव वाली जगहमे उसका 
मौज लेनेके लिए ललचाना, निवास करना ये सब मनोज्ञके राग श्रौर मनोज्नके ह्वेव हैं। अ्रप- 
रिग्रह महात्रतीके ये बातें नही होती । कोई फूल चढा रहा है तो बडे खुश हो रहे हैं शौर 
सुगध इतनी मिल गई पर यह नहीं कह सकते कि फूल तोडनेमे एकेन्द्रिय जीवका घात है 
श्रौर एक एकेन्द्रियके घातसे असख्यात एकेन्द्रियका घात होता है केवल एक फूल तोडनेमे, 
ब्योकि एक पेडमे एक जीव तो मुख्य रहता ही है, मगर पेडके तने तनेमें, शाखामे, पत्तोमे, 
फूलमे अमेको अ्रसख्याते एकेन्द्रिय जीव श्रौर भी रहते हैं। तो झाप काम न करें ऐसी बात 
नही कह सकते ओर फून चढायें तो वह सुहा जाय ये अ्परिग्रह महाब्रतीके काम नही होते । 
ये तो लौकिक काम हो गए। महात्नती सन्‍्यासी तो इतना विरक्त है विषयोस्ते कि उसकी 
श्रोर उसका उपयोग हो नहीं होता । कभी ,भोजन करना पडता तो विवेक उसे उठाता है कि 
निराहार मत रहो, उससे तुम्हारे सयममे बाधा होगी । सो करता है भोजन, पर मनोज्प्े 
प्रीति और भ्रमनोज्ञसे श्रप्तीति, यह बात प्रपरिग्रह महा|व्रतीके नहीं होतो हे रे 
(१०२) परिग्रह त्याग महात्रतमे मनोज्ञामनोज्न चक्षुरिद्धिप विषयमें रागद् षका 


परिहार--अपरियग्रह महाव्नतीमे निरन्तर रूपको देखनेकी चाह भौर कुरूपको देखनेसे द्वेषकी 
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भावना नही बनती । सुन्दर रूप चेतनमे भी होते, ग्रचेतनमें भी होते हैं । बढिया पेन सुहाना, 
बढ़िया चश्मा सुहाना, कमण्डलको बहुत सजाकर रखना ये वृत्तिर्या परिग्रह महाक्नत्तीके नही 
होती । वह जानता है कि कमण्डल मेरी चोज नही, जरूरत पश्चनेपर रखना पड रहा है। 
प्रव उसे रगाना, सजाना, उसकी सुन्दरता बढाना, इसको जरूरत कुछ नहीं समभते । अन्य 
बस्तुप्रोको तो मुनिजन रखते ही नही है, पर जो उपकरणा रख रहे है उनके भी सजानेको 
बात मनमे नहीं श्राती । और णदि बिना सजावटके हो, प्रटपट रूपके हो तो उनसे द्वेष जगे 
यह बात महाब्रतोमे नहीं होती । तो रूप सुन्दररूपका ग्रवलोकन करना और श्रसुन्दर रूपसे 
मुख मोडना यह बात श्रपरिग्रह महाब्रतोके लिए दोषकी बात है। इन अचेतन पदार्थोमि 
सुन्दर असुन्दरकी बात विचारनेप्ते इस श्रात्माका क्या भला होगा सो तो बताग्रो ? बल्कि 
उसमे उपयोग जानेसे कुछ हानि ही होगी । चेतन पदार्थोमे रूप होता है । जैसे पुरुष स्त्रीका 
रूप, तो वहाँ रूप क्‍या है ? भीतर तो ऐसा हड्डीका श्राकार है कि वह सीधा दिख जाय तो 
बडा घिनावना लगेगा । उस ही हड्डीपर ये मांसादिक चिपके हैं श्रौर उसका कैसा ही ढांचा 
हो, कसा ही रूप हो, उसमें कोनसी सार बात है ? यह सब परिज्ञान होनेसे भ्रपरिग्रह महा* 
ब्रत़्ीको एक रूपमे रागद्वेष नही होता । उनकी तो घुन एक शअ्रविकार ज्ञानस्वरूपकी और लगी 
है उनको इसका विकल्प करनेके लिए समय ही कहाँ रखा है ? 

(१०३) परिग्रहत्यागमहाक्नतमे मदोश्ामनोज्ञ करोंन्द्रियविषयसे व मनोविषयमे राग 
हैं षदत परिहार--अपरिग्रह महाब्नतीकी वृत्तिमे मनोज्ञ शब्द श्लौर श्रमनोज्ञ शब्दवा रागद्वष 
नही रहता । कोई सुरीला शब्द है, अच्छा राग रागनों वाला शब्द है उसमे राग होना और 
किसीका भ्रच्छा स्वर नही है, ढग ही नही बनता मानेका तो इसको सुनकर द्वेष करना यह 
प्रपरिग्रह महाब्नतमे दोष है। तो जब दूसरोका राग रागनी सुननेका राग भी साध न ही 
करता ब्ो वह स्वय ही दूसरोके बीच बडे रागसे भजन गाये तो यह बात नही बनती, झौर 
स्वय भी बडे रागसे भजन बोलनेकी इसकी प्रवृत्ति नही होती, और ग्रविकार ज्ञानस्वहपमें 
धुन लगाने वालोके पास इतना भ्रवकाश भी कहाँ है कि वे रागह्वेंषकी बातोमे लिपटले फिरे। 
तो ऐसे ये ५ विषय मनोज्ञ हो, श्रमनोज्ञ हो, उनमे राग्वेषघका परिहार करना और ऐसी ही 
भपनी भावना रखना यह है मतोश अमनोज्ञ शब्दमे रागद्वेषका त्याग | इस तरह अ्रपरिग्रह 
महाब्रती पण्चेन्द्रियके विषधोमे राग श्रौर ढेंषका परिहार करता है। इसके साथ-साथ यह भी 
समभाना कि मनके विषयमे भी वह रागद्वेष नही करता । जो मनक्रो सुहाये ऐसे तत्त्वमे प्रति 
न हो शोर जो मनको न सुहाये ऐसे तत्त्वमे भ्रप्रीति न हो, मात्र उनका ज्ञाता दृष्टा रहे, जान 
लिया कि श्रमुक पदार्थ इस प्रकारसे है । तो किसी भी ,प्रकारको जब श्रतरग परिग्रहमे इसरो 
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रुच नही है तो बाहरी परिग्रह रखनेकी रुचि तो होगी हो कहाँसे ? सब कुछ त्याग करनेके 
बाद उसका स्मरण अपरिग्रह महाब्रती नही करता, क्योकि स्मरण होता है उसका कि जिनको 
कुछ सारभूत समझा है । प्रसार जानकर त्तो त्याग किया श्रौर अपने परमात्मस्वरूपको सव॑स्व 
सार और शरण जानकर श्रपनी श्राराघनाक्े लिए त्याग किया तो ऐसा त्यागी परिग्रहृत्यागी 
महात्नती मुनि किसी भी परिग्रहका अपने चित्तमे स्मरण नही करता है, इस प्रकार ये अ्रपरि- 
ग्रह महाव्रतकी ५ भावनायें कही गई है । 

इरिया भासा एसण जा सा श्रादाए चेव णिव्खेवों । 

सजमसोहिणिमित्ते खति जिणा पच समिदोष्रो ॥ ३७ ॥। 

(१०४) पांच समितियोका वर्णान--व्यवहार सयमाचरणमे ३ गुप्ति और ५ महा- 
ब्रतका वर्णन हो चुका | श्रव ५ समितियोंका सक्षिपत वर्णान कर रहे हैं। समिति कहते हैं सयम 
की शुद्धिके लिए सम्पक्‌ प्रवतन जो ग्रर्थ शब्दमे ही समायों है। सम कहते हैं भले प्रकार इति 
मायने प्रवृत्ति, गमन करना, बोलन!, धरना उठाना । इन सब भली प्रकारकी धवृत्तियोकों 
समिति कहते हैं। समितिका प्रयोजन है सयमकी शुद्धि । किसी जीवको बाधा न हो श्ोर शपने 
ग्रापमे विकार न जगे, ऐसी सावधानी सहित प्रवुत्तिका नाम है समिति | यह बतायो गया है 
आगमेमे कि मुनिको और ग्रधिक बोध न हो तो अष्ट प्रवचन मात्रिकाका बोघ तो होना ही 
चाहिए। वह पघष्टप्रवचन मात्रिका बया है ? तीन गुप्ति और ५ समिति । महाब्रतको तो उसने 
घारण बिया ही है, पर प्रवतनके लिए दोन गुप्ति और ५ समित्तिका स्पष्ट बोध होता चाहिए । 
मन वचन कायकों वशमे फ्रता, कैसे रखना, वह सहज कला मुनिमे-श्रायी है उसका उनको 
पूरा स्पष्ट बोच है इसी प्रकार समिति कसी भ्रवृत्ति करनी चाहिए, उसका भी स्पष्ट बोध है । 
प्र/ प्रवचन मात्रिकाका ज्ञान और पालन बिना मुनिन्रत नहीं बतता । इससे शभ्रधिक शान हो 
भ्रथवा न हो, पर अपने प्रात्मामे स्थिर होनेके लिए भ्रष्टप्रवचन मसात्रिकाका स्पष्ट बोध होना ही 
काफी है। श्रौर जिसको भ्रष्ट प्रवचन मातन्रिकाका बोध है उसे श्रविकार सहन चैतन्य स्वरूप 
का परिचय है, क्योकि अपने ग्रविकार सहज चित्प्रकाशक। परिचय हुए बिना गुप्ति समितिका 
व्यवहार बन नही सकता । तो यहाँ बतला रहे हैं कि सयमकी सिद्धिके निमित्त संयममे शुद्धि 
बनी रहे इस प्रयोजनसे समितियोक्रा पालन होता है। ये समितियाँ ५ है- (१ ईयासमिति, 
(२) भाषासमित्ति (३) एषशासमिति (४) श्रादानसमिति भर (५) निक्षेपएश समिति । 

(१०५) श्रन्यत्न कही हुई प्रतिष्ठापनासमितिकी यहां निक्षेपणसमिति संज्ञाका निर्देश- 

तिप्ु पना समिति नही ली है, क्योकि वह निष्ेपसमिततिप्रे झा चुवी है | सि्ज॑न्तु जमीन 
देखकर मलमृत्रका क्षेपण करना सो भी निन्नेष करना केहलाया | श्रादान निन्षेपक्षमे क्या श्र्थ 
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चलता है कि चीजें देख भाल कर उठाना घरना । तो घरना और क्षेपण एक ही बात" है । 
वहा ग्रलगसे प्रत्ष्ठ'पनाकों कहनेमे थोडा छित्तमे यह रहता है कि उपकररणका, भली चीजका 
घरना तो झादान निश्षेपण है. और मल मूत्रादिक गदी चीजोका क्षेवण करता प्रतिष्ठापना 
समिति है पर यहाँ भले और गदेपर ध्यान न देकर केवल ज्षेपण पर ध्याव दिया है भ्रौर 
यह बताया है कि शोधकर निजंन्तु जमीन देखकर वस्तु धरना, भली चीज भी घरना मल 
मृत्रादिक घरना, क्षेपणा घरना यह एक क्षेपणामे लिया गया है प्रौर इस कारणसे इस प्रकारमे 
कोई फरक नही शझ्राता । चाहे कोई आदाननिज्षिपणण एक नाम चौथी समितिक्ता रखफरर ५ वी 
सममितिका प्रतिष्ठापन समिति कहे या चौथी समितिका केवल श्रादान समिति नाम रखकर 
पाचवीका नाम क्षेपण समित्ति कहे | इन ढोनो कथनोमे परस्पर विरोध नही है | भाव दोनो 
का एक है कि कोई चीज रखी जाय तो निर्जन्तु जमीनपर रखी जाय । किसी जीवक़े प्राण 
का विधघात न हो सके । तो समितिमे मूल प्रयोजन तो किस्री प्राणीका ष्रावन हो यह है 
वययोक्ि साधु जन जानते हैं कि स्व प्राणियोमे एक समान चैतन्यस्वरूप है श्रौर वह चैनन्य- 
५ स्वरूप अनस्तज्ञान प्रनन्तदशेन, श्रनन्तशक्ति श्र अ्रनन्त श्रानन्दकी शक्ति रखने वाला है 
प्रौर ये प्राणी कुछ विकासकी श्रोर बढ रहे है, क्षयोपणम इनका बढ रहा है तब तो दो 
इन्द्रिय तीन इन्द्रिय श्रादिकमे पहुच रहे है। इनका यदि हमारे द्वारा ग्राघात होगा तो ये 
सकक्‍्लेशसे मरण करेंगे श्रौर उस सक्‍्लेश मरणाके कारण ये इससे भी तीची पदवीमे जन्म 
लेंगे । तो उनपर ऐसी अंत. करुणा है कि जिसके कारण सुनि जीवोकी हिंसासे बचनेकी छूब 
सावधानी रखने है । तो इस तरह ये पांच समितियां कही गई है । 

(१०३) निशगार सयमाचररणकसे ईयसमितिरूिप प्रव्तेनका धर्णान--इन समितियों 
में प्रथम समिति कहा है ईर्यासमिति । ईर्या नाम है चलना-। ऐसी मावधानीपुवंक चलनेका 
नाम है ईर्यासमिति । सावधानी ४ बातोसे होती है ईर्यासमितिमे - दिनके प्रकाशमे चलना, 
भ्रच्छे प्रयोजनके लिए, तीथंयात्रा गुरु मिलन ग्रांदिक प्रयोजनके लिए चलना अच्छे भाव- रख- 
कर चलना, चलते समय क्रोघ न हो, मान न हो, कषायोकी तीक्रता न हो इस तरह चलना 
शोर चार हाथ श्रागे जमीन देखकर चलना । जहा इन चारोका समायोग रहता है वहां ईर्या- 
समिति है। कोई साधु चाहे कि , राश्रिको खूब तेज उजेला लेकर यात्रा करी जाय तो वह 
वर्जित है । कोई सोचे कि खोटे कामसे:भी जाय, किसीको गाली सुनानेके लिए जाना चाह 
रहा, श्र चले ४ हाथ श्रागे जमीन देखकर, कही किसी जीवकी हिसा न हो जाय, तो जहां 
मूलमे परिणाम बिगाड ही लिया, खोटे काममे जानेका सकल्‍प बनाया तो वहाँ खुदकी हिसा , 
तो त्तेज हो ही गई । ईर्यासमिति नही रहती । कोई जाय तो यात्रा श्रादिकके लिए, मगर 
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किसी गाँवसे विराम लेकर क्रोधवण चल देश तो वह ईर्यासमिति नही है, श्रौर चाहे अच्छी 
सड़कपर जा रहा है, मगर घार हाथ ग्रागे जमीन नही देख रहा और यहा बहाँ वात करके 
ग्रि झशगल-बगल मटकावर चल रहा है तो वह ईर्यासमिति नहीं है! चलते समयमे श्रघिक- 
तर मौन रखना चाहिए, बीघषमे बोलनेकी श्रावश्यक्ृता हो तो कोई श्रल्प वचन ही वोले । 
कोई कहानी छेडंकर चले, कोई ज्यादह सममाता हुआ चले तो उत्तको ईर्यासिमितिका कहाँ 
ध्यान रहेगा ? तो चार बातोका जहां समायोग है इश्त प्रकार चले तो उसे ईर्यासमिति कहते 
है । द 
( १०७ ) निरागार संग्रसाचरणमे टद्वितोय भाषासमितिका वर्रान--भाषाप्तमितिमे 
हित मित प्रिय वचन बोले जाते है । कोई व्यक्ति दूमरेके हितके लिए तो बात करे, मगर 
बात एक सीधी ऐसी दुर्वचनसे करे कि जिमसे उसको घोट पहुंचे तो जिसका हित करनेका 
भाव है उसको दुर्वचनसे बोले तो वह तुरस्त पीढित हो गया । वह अपने हितकी कहाँ सम्हा- 
लेगा ? इसलिए वचन बोलना तो प्रिय वचन बोलना उससे ही नीव हितकी ओर चल सकेगा । 
ग्रप्रिय वचन बोलकर हितकी झोर चलनेकी वात भ्रधिक सफल नहीं होती । कोई मयुष्य 
'य तो खूब बोले, मगर मनमे मायाचारी हो उसके हितका'ध्यान ही नहीं है तो वह भाषा 
समिति नही है | हृदय पवित्र होना चाहिए, और दूमरंक्रे हित्तकोी बात चित्तमे न आ्ाये त्तो 
परहितको दृष्टिमे रखते हुए प्रिय वचन बोले तब तो वह भाषासमिति है नही तो स्वाथेबश 
रागवश प्रिय वचन बोले तो वह भाषा समिति नही । इसी प्रकार कोई हित्तकारी वचन त्तो 
बोलनेकी प्रवृत्ति रखे श्रौर प्रिय भी बोले, मगर अधिक बोले तो वह भी भाषाममिति नही 
है । मनुष्योमे यह ग्रृुण बहुत आवश्यक है जिनको श्रपना उद्धार करना है, अपनी प्रगति करनी 
है, अ्पनेकी समता शान्तिमे रखना है उसको यह गुण भ्रावश्यक है कि वह बहुत कम बोले । 
परिमित वचन बोलनेमे बडे लाभ है। अपनी गम्भीरता नष्ट नहीं होती !। दूसरे--जितना 
बोला जायगा वह दूसरोंके द्वारा आदरके योग्य रहेगा । श्रधिक बोलने वालेके प्रति यह भाव 
रहता है कि इसका तो ऐसा स्वभाव है, इसकी बातमें कोई बल नही है, तो जो परिमित 
नही बोलता है उसमें गम्भीरता नही रहती । वह सोचकर नही बोल सकता, श्रौर बिना 
सोचे बहुतसी बातें गलत मुखसे निकल जायें तो उनके भत्ति उसकी खेदका बडा रन होता है 
कि भांवुकतामे या जल्दवाजीमें या अपने श्रनियत्रणसे, स्वच्छदतासे यददा तदवा वचन निकल 
गए । उसका वह खेद भी करता है । तो बहुत प्रधिक बीलनेसे न॑ खुदका हित है, न परका .. 
हित है इस कारण वचन बहुत परिमित ही होन। चाहिए । तो जहाँ हितकारी, परिभित भ्िय 
बचन निकलें उसे कहते हैं भाषासमिति । 


गाथा ३६ ८५ 


(१०८) निरागारसंयमाचररामें एघबणासमितिका वर्शाेन--तीसरी समिति है एषणा 
समिति | एषण का प्रर्थ है खोज, श्रपना आहार खोजना, प्र॒थं तो सीधा यह है और उसीके 
ग्रनुसार प्रवृत्ति भी है | भिक्षा वृत्तिसे या कोई वृत्ति पर सख्यान करके जो चर्याक्री जाती है 
उसको दिनयके शब्दोमे चर्या त्रोलते है पर वह है श्राह्दर खोजना | शुद्ध निर्दोष सयमके 
अनुरूप ध्राहार मिले तो करना, यह भाव है साधु जनोका | श्राहारमे अनेक दोष सम्भव हैं । 
प्रथम तो भ्राहार ही शद्ध न हो तो वह तो ग्रहएा करने योग्य ही नही । दूसरे आहार देने 
वाले यदि अपने ऊपर भार समझे, विवश होकर देता पड रहा है, उसमे विनय भक्ति न 
हो तो वह प्राहार करना योग्य नहीं है। किसीकी जबरदस्तीसे आहार बनाया गया हो ऐसा 
विदित हो जाय तो वह भी आहार योग्य नही है। तो ऐसे मोटे-मोटठे दोप तो प्राय सभी 
प्रपने चित्तमे समझ लेते है, पर उसमे ३२ प्रकारके भ्रतराय न रहे, दाताकृत 'दोष न रहे, 
पाष्रकृत दोष न रहे, ऐसा बहुत बडा विधान ग्रागमम है | उन सब दोपोसे रहित शुद्धतिर्दोय 
ग्राहदर लेना एपणासमित्ति है। जिन जिन विधियों पू्वक श्राहार ग्रहण करने योग्य माता 
गया है उनपर दृष्टिपात करेंगे तो प्रत्येक बातमे दो बातें नजर शार्येगी कि दूसरे जीवका 
प्राण विधघात न हो भौर स्वयमे कायरता, दीनता, उदहृण्डता श्रादिक दोष न आा पायें तो इस 
-तरह विशुद्ध भाव सहित विशुद्ध आहारकों खोज करना सो एषणा समिति है । 

( १०६ ) सिरिगारसंयमाच रणखमे श्रादानसमितिका चर्णान--चोथो समिति है श्राद'न 
समिति । कुछ योग्य वस्तु ग्रहण करना तो पीछेसे उस वस्तुको शुद्ध करना । कोई जतु छाटो 
चीटी वगैरह उसपर हो तो कोमल पिछीसे वे दूर हो जायेंगी । फिर उस चीजको उठ ना, 
भौर उस वस्तुको उठाकर फिर उस वस्तुक्ी तली को भी पिछीसे शुद्ध करता क्‍्योकि' पहले 
तो उस वस्तुका ऊपरी भाग ही शोधा गया, पर उस बस्तुक्रा जो तल भाग है वहाँ भी तो 
जीवोका रहना संभव है । तो वस्तुके ऊपरी भागको शुद्ध करना, उठाना श्रौर वही थोडा 
उठाये हुएमे उस वस्तुके तल भागकों भी शुद्ध करना, उसके पश्चात्‌ प्रन्य जगहमे जाना, इस 
तरहकी सावधानी इस श्रादान समितिमे होतो है । साघुजनोको अ्रन्य वस्तुवोके उठामेका तो 
कुछ प्रयोजन ही नही, संयमका उपकरण पिछो सो पिछी तो दख-भालकर उठा लिया ओर 
उठाकर फिर श्रपनी ही हथेलोसे उसको थोडा फटकाकर भम्लाड लिया, यह तो पिछी उठ।नेका 
ढंग है । कमण्डल उठाये तो पहले कमण्डलके ऊपरी भागको शुद्ध करें श्रौर उठाकर फिर तल 
भागको साफ करे और इसी तरह ज्ञानका उपकरण जो वस्तु है उसे भी ऊपर फिर नोचे शुद्ध 


करके उठाये तब उसको प्रयोगमे लाये | इस तरह वस्तुके उठानेमे जो सावधानी है उस्ले कहतें 
हैं म्रादान समिति । 


४ चारित्रपाहुड प्रवचन 


(११०) रिरागार संयमाचरणमे निक्षेपत्तमितिका वर्शांन--५दी संभिति है मिक्षेप 
समिति | किसी भी चीजको घरना या कही मल, मूत्र, कफ, धूक श्रादिकका फेंकना प्रावश्यक 
है तो उस जगहको देख ले क्रि वहाँ कोई जीव जतु तो नही है, इसलिए जतुरहित स्थानपर 
वस्तुका घरना या मल मूत्रका ज्ञेपण करना सो निक्षेप समिति है। सपी समितियोमे प्रपने 
श्रविकार भावकों बनाये रखना श्रौर णीवहिसा न हो सकना, इन दो बातोकी सावधानी रहती 
है । तो जिनेन्द्रदेवने सयमकी शुद्धिके निमित्त इन ५ समितियोका ग्राख्यान किया है। 

भव्वजणावोहणत्य जिणमग्गे जिशवरेहि जह भणिय । 
णाण रखाणसख्व श्रप्पाणा त वियारोहि ॥ ३८ ॥ 

(१११) भव्यजनसंबोधनार्थ ज्ञानात्मक अन्तस्तत्वका उपदेश--इस ग्रन्श्रमे प्रथम यह 
बताया गया था कि श्राचरण दो प्रकारके होते है--(१) सम्यवत्वाचरण श्रौर (२) संयमा- 
चरण । सयभाचरण दो प्रकारका होता है-- (१) सागार संयमाचरण प्लौर (२) निरागार 
सयमाचरणा । सागार सयमाचररणका नाम है सयमासयम और निरागार सयमाचरणका नाम 
है सन्‍ालसयम । तो व्यवहार सकलसयमका अरब ततव्म वर्शांव किया गया है | भ्रन्न निश्चय 
सयमका वर्णान इस गाथामे बताया जा रहा है। निश्ठ्य सयम है जश्ञानमे ज्ञानस्वरूपका स्थिर 
होना । श्रात्माका जो सहज ज्ञानस्वभाव है उसरूप अपने . मानकर उसके अनुरूप वृत्ति होना 
प्र्थात्‌ मात्र ज्ञाता दृष्टा रहना यह है निश्चयसंयम, सो इस ज्ञानात्मक प्रात्माकों जिनेन्द्रदेवने 
भली प्रकार बताया है, सो वह भव्य जीवोंके सम्बोधनके लिए बताया है, अन्य दाशनिकोंने 
बताया तो ज्ञानको ही है। चाहे उसे किसी रूपमे ढालकर बतायें, पर प्रयोजन यह है कि 
ग्रात्मकल्याण कैसे हो ? ओर अपने ज्ञानको किस तरह बनाया जाय ? ग्रब वस्तुका स्वरूप 
जिस भांति नही है उस भाँति कल्पना करके ज्ञानको बनाया तो वह हितमार्गके विरुद्ध पड 
गई । मगर बताया ज्ञानके लिए हो है, सो उस ज्ञानका स्वष्ठप जैसा अ्रन्य लोगोने बताया है 
वह यथार्थतासे स्खलित है श्रोर स्ंज्ञ वीतराग जिनेन्द्र देवने जिस ज्ञानका स्वरूप बताया है 
यह निर्वाध सत्यार्थ है श्रीर जो वास्तविक ज्ञानस्वरूप है सो ही श्रात्मा है। ज्ञान भौर श्रात्मा 
ये दो अश्रलग-अलग तत्त्व नहीं है| भ्रात्मा एक ऐसा द्रव्य है जो ज्ञानमय है । ज्ञानात्मक वस्तु 
का नाम श्रात्मा है । 

(११२) ज्ञान व श्रात्माके विषय्मे भेदाभेदविपर्ययसे तत्त्वस्ललनका प्रारम्भ--प्रथम 
तो भेदाभेदविपयेयसे ही गश्रनेक दाशेनिकोका स्खलन हुआ है । भ्ात्मा जुदा पदार्थ है, ज्ञान 
जुदा पदार्थ है, भ्रीर चूकि समभनेके लिए स्वरूप तो जुदे-जुदे बताने पडते हैं स्तो उंचको इस 

' स्वरूपदर्शनका ऐसा बल मिला कि जिससे बढकर वे ज्ञानको श्रत्यन्त भिन्‍न श्रौर श्रात्माको 


गाथा ३७. प्ःछ 


प्रत्यन्त भिन्‍त समभने लगे । जब भिन्‍न समझा तो एक समस्या प्रागे खडी हो नाती है-- 
तो क्या आत्मा ज्ञानरहित है ? जब ज्ञान जुदी वस्तु है, आत्मा जुदो वस्तु है तो आ्लात्मा तो 
जञानरहित कहलाया । ज्ञान तो जुदी चीज है, तब श्लौर इलाज सोचना पडा कि भाई तत्त्व 
सो अलग-प्रलग है ज्ञान और ग्रात्माका, पर ज्ञान शोर झात्माका समवाए सम्बंध है। अब 
पृथक्‌-पृथक्‌ सम्बधको समवायः सम्बन्ध कहा है और पुश्रक्न रहने वाली वस्नुप्रोक्ा जत्र सम्बंध 
बना तो उसे सयोग सम्बंध कहा है, फिर एक समस्या यह खडो हो जाती कि जबा ज्ञान अलग 
चीज है, आत्मा श्रलग चीज है तो श्रात्माकी तरह प्राक्राश या परमाणु ये भी अलग-अप्रनय 
चीज हैं, तो यह ज्ञान झात्मासे हो क्यो चिपटता है, श्राक्ाशसे भी प्रपता सम्बब बना ले। 
परमाणुसे भी सम्बध बना ले । तो ऐसी जब समस्या खडो हो जाती है तो दीदलापट्टीसे जो 
चाहे कह दिया जाय, मगर ठोक बात नही बनती । फिर स्पष्ट बात तो यह है कि जो बच्तु 
प्लग-पग्रलग है, स्वत्तत्र सत्‌ है तो सदभून वस्तुमे गुण पर्याव होनी चाहिए । डेनके प्रदेश जु३ 
होने चाहिएँ, उनका उत्पाद, व्यय, श्रौव्य हाना चाहिए । शो यह बात ज्ञानगुणमे घटित नड़ा 
होती । इसलिए ज्ञान जुदा -पदार्थ हो, आ्रात्मा जुदा पदार्थ हो यह कथन सम्यक्‌ नहों है । 
प्रात्मा ही ज्ञानात्मक है । 

.._((१३) जिनभाषित ज्ञानमय श्रात्मतत्त्वके श्रद्धानमे सोक्षम्रार्गोपाय प्रवर्तत--स्व् 5प 
विपयेय भेदाभेदविपर्यय श्रोदि अनेक वर्णात अनेक दाशनिकोने किया है, परन्तु जो स्वय ज्ञ व 
का अनुभव करके पार हुए है श्रोर जिनका विशुद्धज्ञान हुप्रा है, तीन लोक'त्तीन कालके स«ज॑ 
जाननहार है उनकी दिव्यध्वनिसे प्रकट हुप्ना जो वस्तुस्वरूप है ग्लौर उस दिव्यध्वनिसे गंथा 
गया जो श्रागममे बताया हुआ्ना स्वरूप है वह निर्वाध और यथा हैं। उस ज्ञानस्वरूवको 
श्रपने ज्ञानमे लेकर स्थिर होवे तो वह है निश्चय संयम ॥ व्यवहारका सयम भी इस निश्यय- 
सयमकी शुद्धिके लिए करना बताया है । यदि कोई अपने इस निश्वय सयमके उद्देश्वसे 
रहित हो-तो उसके लिए व्यवहार सयमका कोई अथे नही रहता। कोई भी कुछ काम 
करता है तो उसका प्रयोजन तो होता है कि यह काम किसके लिए किया' जा रहा ? केवल 
इतना कहनेसे काम-न चलेगा कि महाब्रत समितिका पालन मोक्षके लिए किया जा रहा । 
इसमे, कोई स्पष्ट बात नहीं श्राती । किन्तु व्यवहार सयमको प्रवृत्ति ऐसे वातावरणके लिए 
की जा रही है कि जिसमें निश्चयसयम की 'शु'द्ध बन सके । तो निश्चयसयमकी साधनाके 
लिए व्यवहारसयम है, तब कोई यह भी पुछ॑-सकता है कि निश्चय सयमकी साधना क्‍यों 
की जा रही है ? तो निश्चय संयमकी साधना अपने कैवल्य स्वरूपको प्रकट कंरनेके लिए की 
जा रही' है । तो जो कंवल्यस्वरूपव व्यक्त है उस ही का नाम मोक्ष कहलाता है। तो 
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जिनेन्द्र देवने भव्य जोवोके सम्बोधनके लिए ज्ञान श्रौर ज्ञ नका स्वरूप बताया है और वह 
है ज्ञानस्वरूप भ्रांत्मा | सो उस ज्ञानस्वरूप ग्रात्माको भले प्रकारसे जानें, जिश्रकी जानकारी 
से शान्तिका मार्ग मिलता है । ह 
जीवाजीवविभत्ती जो जाणइ सो हवेइ सण्णाणी । 
रायादिदोप रहिश्रों जिगसासएा मोय्खमग्युत्ति ॥३६॥। 

जो पुरुष जोव श्रौर श्रजीवकी विभक्तिको जानता है वह सम्यस्श्ञानी है। विभक्ति 
कहते है भेदको । विशेष भेदका नाम विभक्ति है ! विभाग, विभक्ति, भेद ये सब एक्रार्थवाचक 
शब्द हैं । जीव और श्रजीवका भेद वही समभ सकता है जिसने जीव श्रौर प्रजीवका सही 
स्वरूप जाना । जिसका जो स््ररूप है वहों उसके सम्बन्धमे ज्ञात रहे तो भेद जाना जा सकता 
है । जैसे चावल शोधना है तो चावल प्रोर अचावल इनका स्वरूप जाना हो तब ही शोधा 
जा सकता है, चावल तो यह है बाकी सब अ्रचावल है। कूडा हो छिलका हो दूसरे दाने हो 
वे सब श्रचावल हैं । यह ज्ञान रहता है तव ही तो वह चावल अ्रचावलसे श्रलग करना, ऐसे 
ही श्रात्माका लक्षण है चैतन्य, उपयोग प्रतिभास, जानतमात्र श्रौर ग्रनात्माका बिन्‍्ह है रूप, 
रस, गध, स्पर्श प्रादिक और जीवका स्वरूप है शुद्ध च॑उन्‍य, सो उसके प्रतिरिक्त कोई जीव 
में भी भाव प्रतिफलित हुप्रा वह श्रौपाधिक है, परभा* है, वह भी जीव नही कहा गया । 
तो समस्त परद्रव्योसे और समस्त श्रौपाधिक भावोसे जो भपनेको भिन्‍न निरखता है वह 
पुरुष जीव श्लौर ग्रजीवकी विभक्तिकी जानता है श्र इस भेदभावकों जानकर जब शअश्रपने 
अभेद जीवस्वरूपका ग्रनुभव करता है तो उसे सम्यग्ज्ञानी कहते हैं । वस्तुत ज्ञान उस ही 
का माम है कि जिसके स्वरूपका अभ्रतुभव बन चुका है, उसको कहने सुनने से या भ्रन्य प्रकार 
से जाननेका नाम सम्यग्जान नहीं है। सो ०ह ज्ञानी पुरुष जो मोक्षमार्गमे लग हा है वह 
जीव अ्रजीवकी विभक्तिकी जानता है । 

जब कोई यह पहिचान ले कि यह मैं चैतन्यमात्र ग्रात्मा हू । इसके झ्रतिरिक्त समस्त 
परभाव मेरेसे भिन्‍न हैं। ये श्रनात्मा हैं तो श्रब वह जिस किसीको भी लोकमे जानेगा, जान- 
क्र भी सम्यग्शानी कहलायगा और जिसने जीव अजोवका भेद नही समझता, अपने श्रविकार 
सहज चैतन्यस्वरूपको नहीं भ्रपना पाया वह लिस किसी भी चीजकों जानता है--धर वालों । 
मकान, नगर, कायदे-कानून सब कुछ जानकर भी वह मिथ्या ज्ञानी है, क्योकि जित-जिसको 
भो वह जानता है भ्रज्ञानी तो उनमे एक पदार्थकों दूसरे पदार्थभें मिलाकर जानता है, एकका 
दूसरा है, ए ने दूसरेकी अ्मुक रीतिसे परिणमा दिया है । सारी बात यो समोग रूपसे सम- 


भता है, भौर जो एकका धर्म दुसरेमे मिलान करके श्रद्धा करे वह मिथ्याज्ञानी है । ती जो 
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जीवका' स्वरूप जीवमे, अ्रजीवका स्वरूप ग्रजीवमे निरखता है वह सम्पग्जञानी है । झव सम्य 
रज्ञानी होता हुम्मा वह क्‍या करता है ? रागादिक दोषोसे रहित होता है । जिसने चावल _ 
ग्रौर अचावलको सही जान लिया, अ्रब वह क्‍या करता है कि जितने ग्रचावल हैं उन सबको 
दूर कर देता है । उसका उद्देश्य है चावलको ग्रहण करना, पकाना, खाना । तो वह अचावल 
को शझलग हटाता है, वो ऐसे ही जिसने जीव ग्रौर अजीवके यथार्थ स्वहूवकी जाता है तो वह 
प्रजीवकों दूर करता है । दूर कहाँ करेगा, कही लोकमे बाहर भगा देगा कया ? जहाँ है सो 
पडा रहे अ्जीव । उपयोग उसे स्वोकार न करे ग्रोर उससे उपयोगको विमुख रखे, यह ही 
उसका दुर करना कहलाता है । तो जो रागादिकको दूर करतः है ऐपी स्थितिमे रहता है या 
इस स्थितिका पीरुष करता है सो यही तो नैतशामनमे माक्ष ॥र्ग बताया है। श्रद्धान, ज्ञान 
और भ्राचरण ये तीनो ही ज्ञानमात्र बने रहनेमे श्रा जाया करते हैं। रागादिक दोपोको, दूर 
किया तो क्या रहा ? यह ज्ञान ज्ञानस्वरूप रहा। इसमे रागांदिक॒करां सम्पकं चल रहा था, 
वह सम्पर्क समाप्त हो गया, तो ज्ञानका ज्ञानस्वरूप रहना यह है विधि रूप बात, और रागा- 
दिक दोषोका दूर देना यह है निषेध मुखेन बात | ब्रर्थात्‌ जीव श्रजीवकों यथाथे जानकर अनीव 

को दूर कर देना श्रौर जोवमे ही मग्न होना यह कहलाता है मोक्षमार्य । 

दप्तण_स्राणचरित्तं तिण्ण वि जाणेह परमसद्धाए । 
ज जाणिऊण जोइ अ्रइरेशा लह॒ति णिव्वाण ॥४०॥॥ 

दर्शन ज्ञान चारित्र इन तीनोको परम श्रद्धासे जाना औ्लौर ऐसी श्रद्धासे जाना, ऐसा 
एक तान होकर जाना कि वह| विकल्प दूर हो जायें और यह मात्र ज्ञानस्वहूप रहे इस विधि 
से जो उन तीनोको जानता है वह योगी यथा शीघ्र निर्वाणको प्राप्त करता है अपने प्रन्दर यह 
में ग्रात्मा एक पदार्थ हुं। एक वह कहलाता है कि जिसके खण्ड न वर्नें । भले ही कुछ लोग 
कहते हैं कि झ्राधा या पाव । आघा या पाव कोई वस्तु नहीं हाती । कई चीजोके समृहकों 
एक मान रखा है, इस हृष्टिसे वे श्राधा या पाव कहते है। जैसे आधा किलो कहा तो उसप्तड़ी 
दृष्टिमि कया एक किलो पदार्थ नहीं है? परे १ हजार ग्राम / एक किलो ) उस 
की हृष्टिमे है तब वह भआ्राघा व पाव बोल सका। अगर एकको अभेद रूपसे निरक्ता तो आधघा 
कह ही न सकता था। जैसे भ्राधा रुपया । उसकी निग्ाहमे रुपया श्रभेद रूप नहीं है क्स्तु 
उसमे १०० पैसे मान रखा है सो कहनेको तो कहा है रुपया मगर श्रर्थ उसका यह है कि 
१०० का भ्राधा । यदि कोई वस्तु एक है तो वह त्रखण्ड ही होती है । ओर यदि उमके खण्ड 
होते हैं तो उसको एक न समझना । जैसे कागज काठ इनके टुकड़े करके जाना तो पाटिया 
के दो टुकड़े कर दो । दो टुकड़े हो गए तो वस्तुतः वह एक चीज नहीं है । अनंत परमासुप्रों 


६० चारित्रपाहुड प्रवचन 


का वह पिण्ड है श्रौर उत्तमे इसने श्रपने मनोरथके माफिक्र जैसा कि सोच रखा है किसी काम 
के लिए उसे हम एक कह देते है । जो वास्तवमे एक पदार्थ है उप्तका कभी खण्ड नही होता। 
वास्तवमे एक पदार्थ है परमाणु, सो परमागुका कभी खण्ड नहीं होता, श्रावा परमाणु न 
होता । ये दिखने वाले सब स्कथ है, भ्रनन्‍्त परमाशुग्रोका पिण्ड है, इससे इसका ग्राधा हो 
जाता, सो आधघाके मायने यह है कि वे पूरें-पूरे पदार्थ श्रनन्त थे, सो कुछ पूरे पदार्थ एक श्रोर 
हो गए, कुछ पूरे पदार्थ एक श्रोर हो गए, त्तो यह मैं प्रात्मा एक हू, अखण्ड हु, तो इसका 
जो भी परिणमन होगा वह एक ही होगा । हू मैं श्रोर किसी एक अ्रवस्थामे श्रा गया । तो 
वस्तुतः परिणमन अखण्ड श्रीर वस्तु भी अश्रखण्ड । मैं श्रखण्ड हूँ ओर मेरी प्रति क्षणमे जो- 
जो भी पर्यायें होती है वे भी भ्रखण्ड अ्रखण्ड होती हैं | श्रवः इतना कहनेस तो कुछ सममभमे 
प्रांया नही, तो इस भ्रखण्ड वस्तुकी समझ बनानेके लिए व्यवहारसे खण्ड करके सममाना 
पडता'है । मैं ग्रात्मा भ्रखण्ड हु । श्रात्मा श्रखण्ड है इस बातमे श्रज्ञानो जन कुछ समझ वही 
पाते तो उनको गुण भेद करके सममाया जाता है । जिसमे ज्ञान हो वह आत्मा, जिसमें 
श्रद्धान हो वह आत्मा, जिसमे चारित्र हो वह पब्रात्मा | तो ज्ञान, श्रद्धान भौर चारित्र एक 
ग्रखण्ड ग्रात्माकी तारीफ है । कही वे तीन भिन्‍न-भिन्‍न वस्तु नही हूँ । तो जैसे एक झ्रखण्ड 
श्रात्माकों समभानेके लिए गुगाभेद वनाया, बताया तो श्रखण्ड जो एक परिणाम है, पर्याय है 
उसको समभानेके लिए भी गुणातुसार पर्यायभेद बताकर श्रद्धा जाना है । जैसा जो यह नाता 
प्रकारका जानन चल रहा है यह ज्ञानगुणकी पर्याय है और जो किसी वस्तुमे हितरूपसे ज्ञान 
करके धारण करनेकी बृत्ति है वह श्रद्धा गुणकी पर्याय है और जो रम जानेकी परिणति है 
वह चारित्र गुणकी पर्याय है । तो मोक्षमार्ग भी एक परिणाम है | जो भी स्वच्छता है वही 
मोक्षमार्ग है। प्रव उसको स्पष्ट रूपसे कैसे समझा जायगा ? तो इसके लिए व्यवहारसे भेद 
करके समझाया जाता है, भर मोक्षके लिए उपाय कंसे बन सके यह भी समभानेके लिए 
भेद करके बताया जाता है, तो वही भेद हुए सम्पर्दर्शन, सम्यग्शञान और सम्यक्‌चारित्र । सो 
इन तीनोकों परम श्रद्धासे जानें, उसको जानकर यह जीव शीघ्र मोक्षको प्राप्त करता है। 
परम श्रद्धासे जाननेका भाव क्या है कि ऐसी लीचताके साथ जानो कि वह प्रभेद परिणाम 
बने श्रौर मात्र एक ज्ञानस्वरूपका ही श्रतुभव रहे, यह है मोक्षमार्ग । सब चीजोको एक ज्ञान 
के रूपमे निहारनेकी कला श्रा जाना यह मुमुक्षुके लिए बहुत बडा श्रालम्बन है। जैसे सुख 
बया ? ज्ञानका इस प्रकार परिणमन होना, इस ढगसे जानना कि यह चीज मेरे लिए बडी 
सुल्ककारी है, इससे मेरेको बडा पानन्द है । इसके रहनेसें मैं सनाथ हु, अन्छा हूं, इस ढ्ण्से 
दो ज्ञानका १रिणमना है वही तो सुख है । भौर दुःख भी क्‍या है ? मेरा बेड़ा प्यारा या, 
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वियोग हो गया प्रथवा इतना धन कम हो गया, अभेद रूपसे जो ज्ञानका परिणमना है वही 
दुःख है । तो मिथ्यादर्शन क्या है कि जगतके प॒दार्योक्रों एक दूसरेका संबंधी माननके ढगसे 
जानना यह मिथ्यादर्शन है । तो इस तरहसे देखें तो सम्पग्दर्शन, सम्यस्शान सम्यक्चारित्र 
भी एक आत्माका ही नाम है । वह ज्ञानस्वरूप है। तो सम्यग्दर्शन क्या कि जीवादिक प्रयो 
जनभूत तत्त्वोको यथार्थता की श्रद्धा सहित जानना सो सम्यग्दर्शन है। सम्यसज्ञान क्‍या है ? 
इस ज्ञानगुण॒का पदार्थोके यथार्थ जानन रूपसे परिणशमन सम्यग्ज्ञान है ओर सम्यक्चारित्र 
क्या ? ज्ञान तो ज्ञान ही है । वह ज्ञान ज्ञानमात्र हो रहे, अपने राग।दिकके परिहारके स्वभाव 
से उस ज्ञानका परिशणमन रहे, यह ह सम्यकत्रा।रव । ता इन तोनोको परम श्रद्धासे जानो 
एक ज्ञानमात्रके रूपसे ध्यनन करा, उस रूप अ्पनका। श्रचुभव तो इन उपायोसे योगीजन' जो 
ध्यान करते है वे शीघ्र ही निर्वाणको प्राप्त होते है । 

पाऊण णाणसलिल णिम्मलसुतिसुद्धभावसंजुत्ता । 

हुति सिवालयवासी तिहुपणशचूडामएणी सिद्धा ॥४१॥ 

(११४) ज्ञानजलसे विकारमलक्षालच--इस गाथामे एक्र दृष्टान्तकी निर्देशनापुवक 
यह बताया है कि ज्ञानसे मोक्ष हो जाता है । ज्ञानह्पी जलको प्राप्त करके उस ज्ञानजलसे 
अपने आत्माकरा स्नान कराकर जिससे कि विकल्प रागादिक धूलियाँ-कूडा कचडा दूर हो जाते 
है, इस तरह उस ज्ञानडपी जलसे अपने को स्वान कराकर जीणं शिवालयके निवासी हो 
जाते हैं, श्रोर वे तीन लोकके चूडामणि होते है। जैसे लोग क्या करते है कि श्रशुद्ध होकर 
सबसे निपट कर फिर जलसे खूब नहाते हैं और नहानेके बाद अपने मकानमें, अपने निवास 
स्थानमे जाकर ठाठसे बंठकर सतोष अ्रतुभव करत है। तो निकट भव्य ब्रात्मा ज्ञानजलसे 
नहाकर जिससे कि रागादिक मल धून पसीना मैल ये सब दर हो जाये, ऐसा स्नान कराकर 
फिर वे ऊँचे महलमे मोक्ष महजमें जाकर वहाँ सदा कालके लिए परम सहज प्रनन्त श्रानन्द 
भोगते हैं। इस प्रकारके कथनमे यह दृष्टि दिलाई गई है कि,जब तक अपने ग्रात्माको ज्ञान- 
जलसे स्नान न करा दें तब तक. मोक्षमार्गमे गमन नही होता । ज्ञानजलसे स्तान करनेका 
श्र्थ है कि अपनेमे सम्यग्लञानका प्रकाश बढाता, भरना। सम्यणज्ञानका प्रकाश वह है कि 
जहां सर्व पदार्थ श्रपनी-अ्रपनी स्वत्तन्र सत्तामे है, यह दृष्टिमे श्राता है । 

(१११) कषायजागरण न होनेक्ा कारण वस्तुस्वरूपका ययार्थ ज्ञान - ज्ञानी जीव 
को कषायें नही जगती, इसका कारण क्या है ? इसका कारण यह है कि उसकी दृष्टिमे सब 
पदाथथ, प्रत्येक पदार्थ श्रपने-अपने स्वरूपमे हो सत्‌ है, यह ज्ञात हो रहा है । प्रत्येक परम रु 
अपने-अपने द्रव्य, क्षेत्र काल भावमे है | तो उसका किसी बाह्य पदार्थसे सम्बब नहीं । फ़ियी 
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बातपर, पदार्थपर मेरा श्रधिकार ही नही । मैं तो इन सबसे निराला केवल ज्ञानमात्र हु, यह 
उसकी दृष्टिमे बसा है तो श्रव क्रोध किस बौतपर ग्राये ? क्रोध श्राता है तब जब यह ज्ञानमे 
हो कि सुभसे यह पदार्थ छीव लिया गया औ्रौर इससे मेरेको सुख मिलता था झआदिक कोई 
कल्पन जग्रे तो क्रोध उमडता है | भोर जहाँ यह बात ज्ञात है कि मैं ग्रात्मा ज्ञानघन हूं, 
ज्ञानसे निरस्तर परिणमता रहता हू, और यह ही मेरी दृष्टिमे रहे, ऐसी स्थिति हो तो वह 
कहलाता है. ज्ञावजलसे नहाना । नहानेपर जैसे घुल, पसीना आ्रादि नही चिपटते, ऐसे हो 
ज्ञानजलसे नहानेपर शरोर, कर्म, विभाव ये नही चिपटते । सो ज्ञानी जन ज्ञानजलसे अपने 
समस्त प्रदेशोको नहा डालते हैं। अब उन्हे घमड किस बातपर श्ाये ? यहाँ कुछ मेरा है 
नही । किसको यहां श्रपनी शान बतायें ? यहाँ कोई ईश्वर तो हैं नही कि जो मेरे सुख दु ख 
मे फर्क डाले । किसी पदार्थसे मेरा कुछ सम्बंध ही नहीं । ऐसा जाननेसे उनके मान कहाँ रह 
सकता । मायाचार भी ज्ञानी जनोमे कहाँसे श्राये ? मायाचार करनेमें भीतरमे बड़ा कष्ट और 
घरिश्रम उठाना पडता है | कुछ विचार ही करें इस बातपर कि ज्ञानी जन इन व्यर्थंकी बातों 
मे कठिन परिश्रम करेंगे क्यों ? ओर कोई खुदगर्जी हो, इस ससारके पदार्थोमे से किसी 
पदार्थकों ग्रहरा करने, सम्रह करनेको बुद्धि हो, जिसमे हिंत समझा हो तो उसे श्रपने स्वार्थकी 
पसिद्धिके लिए कुछ मायाचार करना पडेगा, पर सर्व कमटोंसे दूर हुए मुनिराज इस खोटी 
प्रवृत्तिको क्यो पसद करेंगे ? ज्ञानी जीवके माया कपट नही होता, और ज्ञानीमे लोभ भी 
नही होता । किसी परवस्तुको अपनायें क्यो ? किसका सचय बनायें कि मेरे झात्माकों धुख- 
शान्ति मिले ? तो यथाथ॑ ज्ञान हो जानेपर चित्तमें विकार नही ठहरते, और श्रविकार चैतन्य- 
स्वरूपको भावनाने उसके क्षण व्यतीत होते रहते है । 

(११६) ज्ञानजलसे विकारमल धोकर योगियोंका शिदालयचास--यहाँ यह बतला 
रहे हैं कि पहले तो गानजल प्राप्त करें, नहाना तो बादमे होगा । पहले पानी तोः भर लें, 
झौर फिर उस जलसे खूब शरीरको मल-मलकर स्थान करें ओर ऐसा स्तान करे कि किर 
मैल न रहे शरीरपर तो उससे शरीर हल्का होगा, फिर ठाठसे बदन पोछकर खाट या तखत 
प्र बैठकर एक अपनेमे बड़ा विश्वामसा अनुभव करते, समझते कि निपट गए, सब कामोसे 
फुरसत पा गए, ऐसा रूयाल रखकर आराम करते, तो ज्ञानी पुरुषमे भो ये हो सब॒विधिरयाँ 
चलती हैं। पहले श्रुवज्ञानका अभ्यास करके उस ज्ञानजलको इकट्ठा अपनी बुद्धिके पात्रमे रख 
लिया । अब मजेसे किसी भी समयमे शञानजलसे अपने सर्वे आतठ्माको नहाता है । प्रत्येक गुण 
सिद्ध होते हैं, ओर मल-मलकर नहाता । कोई राग शेष रह गया हो तो भेद भावना करके 
ज्ञानजलसे उसे पोछकर दूर कर हंटा देता है। जब केवल एक ज्ञानमात्र ही रहता है, उसपर 
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झौर कोई मल नही है तो फिर उस ज्ञानकों खूब ग्रनुभवमे लेकर एक परम सतोषयुक्त होकर 
प्रपनेको निर्मार प्रनुभव करता है, उसके ऊपरसे सारा बोमफ हट गया । बोक था वह जीव 
पर रागद्वेंघका । जैसे शरीरपर बोझ होता है पसीना और धूलका ऐसे ही जीवपर बोझ होता 
'है रागद्वेषको । तो जीवने रागद्वेष धुलको मल-मलकर दूर कर दिया, अ्रब भाररहित होकर 
सबब कर्मोसे दूर होकर मोक्षस्थानपर पहुचता है, उस बडे मकानमे जहा ग्रनन्त- सिद्ध बस रहे 
हैं, वहां जाकर यह अपनेको निर्भार, पवित्र, प्रानन्दमय प्रनुभवता है, सो यो दर्शन, ज्ञान, 
चारिश्रकों जानकर योगी अपनेमे' ग्रनुभव कर शीघ्र निर्वाणकरी प्राप्त होता है । 
णाणगुणेहि विड्ोणा ण लहंते ते सुइच्छिय-ल ह । 
इय णाऊ गुणदोस त सण्णारा वियाणेहि ॥॥४२॥ ह 
(११७) ज्ञानगुणविहीन पुरुषोको स्वेश्लाभकी श्रसिद्धि--जो पुरुष ज्ञान गुणसे रहित 
है वह प्रपने इष्ट लाभकों नही प्राप्त कर सकता। इृष्ट लाभ कया है ? सर्व संक्रटोसे सदाके 
लिए छुटकारा पाना, इमीको कहते है मोक्ष याने केवल भ्रकेला रह जाय, यह सबसे बडा 
प्रभोष्ट लाभ है, क्योकि अम्ेलेमे विकार नही होता । श्रकेले स्वरूपमे झ्लाकुलता नही, तो 
ऐसा जो संकटमुक्तिलाभ है वह ज्ञानगुएमे रहित होकर नही पाया जा सकता औ्रौर ज्ञानगुण 
क्या ? शभ्रपना जो अपने हो सत्त्वके कारण अ्रपनेमे सहज ज्ञानभाव है--ज्ञानश क्ति, ज्ञानस्वरूप 
वह ज्ञानमे श्राये, इसे कहते है ज्ञानगुण | इस झ्ञानगुणसे रहित पुरुष अपना इष्ट लाभ नही 
/ पा सकता । चाहे मुक्तिनाभके लिए कोई कितना ही तप करे, ब्रत करे, वह सब केवल व्यथें 
का परिश्रम मात्र है । जिस कार्यकों जो विधि होती है वह कार्य उप्ती विधिसे बनता है। 
जैसे--कर्मबधन, ससारबधन, जन्ममरणा, उप्तकी विधि है कि ससारमे ममता रखे, जन्ममरण 
मिलते ही जायेंगे । जन्ममरणसे छुटकारा पानेकी इच्छा हो तो उसकी विधि है कि .देहकों 
अत्यन्त भिन्‍त जानकर श्ौर अपने ज्ञानस्वकूपकों निराला जानकर अपने ज्ञानस्वरूपमे हो दृष्टि 
दें। यह है मुक्तिलाभका उपाय । सबसे बडी कठिन कोई विपदा है तो वह है श्रज्ञान । मगर 
यह अज्ञानी जीव अज्ञानमे ही राजी है।. अज्ञान और मोह एक हो बात है। अपनेसे भिन्न 
सत्ता वाले- किसी भी पदार्थको यह मेरा है, मेरा था, मेरा होगा, इस तरहकी जो कथषाय 
जगती है वह श्रज्ञानः है, क्योकि वस्तुस्वरूपके विरुद्ध बात सोची जा रही है । ग्रपना श्रात्मा 
ही श्रपना है । देहु तक भी अपना नहीं झ्रौर अपने उपयोगमे ऋलकने वाले विकल्प रागह्वेष, 
- विकार विभाव भी अपने नही है, फिर श्रपता है कौन दुनियामे ? यदि यह प्रकाश बना रहे 
चित्तमे तो उसका कल्याण है और एक यह ज्ञानप्रकाण न रहे तो भ्रव भी भटकना है और 
श्रागे भी भटकना रहेगी । तो ज्ञानगुणसे रहित पुरुष अपने: ,इष्टका लाभ नहीं पा सकता । 
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( ११८: ) ज्ञानके गुण दोष जानकर गुणमे अनुरक्त होकर सम्पम्ज्ञानकी प्रगतिकी 
सभवता--आत्महितके लिये ज्ञानगुणाकी प्राप्ति करना ध्ाहिए, और प्राप्ति तब ही हो सकेगी 
जब कि ज्ञान गुणके गुणा और दोष समभमे श्रायें । हमारे ज्ञानमे यह तो दोष है, ऐसा जो 
जानेंगा तब ही वह दोषोकों छोड सकेगा उसके ज्ञानमे दोष क्यो है कि श्रत्यन्त भिन्‍त चीजको 
श्रपती समझता यह ज्ञानका दोष है । इस श्रात्माका तो एक परमारुमात्र भी नही है और 
श्ज्ञानी लपेट रहा है । सारी जायदादको, सारे कुठुम्ब रिस्तेदारको कि यह मेरा है जो श्रज्ञान 
रखेगा वह दु खी होगा। उसको जगह दु खी होने कोई दूसरा न श्रायगा । इस जीवको सुखी 
शान्‍्त करने वाला कोई भी दूसरा नही हो सकता । खुद ही श्रपने ज्ञान गुणकों सम्हालें तो 
खुद सुखी शात्त हो सकते । ज्ञानका दोप जानें कि जो ममताके भाव जगते हैं, बाह्य पदार्थोकी 
तृष्णाके भाव जगते हैं, भिन्‍न पदार्थमि श्रपना लगाव रखनेका भाव ,जगता है वह सब ज्ञानका 
दोष है ! इस दोषको त्यागे बिना हम गुणमे नही श्रा सकते । तो ज्ञानका दोष जानकर ज्ञान 
के दापका छोडना और ज्ञानके गुणकों जानकर ज्ञानका गुण ग्रहरा करना, ज्ञानका यह ज्ञान 
अपने ही स्वभावकों निरन्तर जाननेका काम करता है भ्रौर ज्ञानका जो शुद्ध जानन है उस 
जाननम विकार नही, जाननमे। कोई कलक नही । वह जानन तो श्रानन्दको ही साथ लिए 
हुए है । जहां सही जानन है, शुद्ध जानन है, रांगद्वेषरहित जानन है वहाँ श्रपने श्राप ही झ्ानन्द 
ब्ररत रहा है। तो ज्ञानगुगका स्वरूप ही है कि विशुद्ध जाननके श्रतिरिक्त कुछ चाह न ही 
छीन, जो कुछ ज्ञानमें श्राया बस जान लिया, श्रब इसके श्रागे हमारा कुछ प्रयोजन है ही नहीं, 
(वधोकि मैं पर पदार्थभे कुछ भी कर सकनेमे समर्थ ही नही । पुण्यके उदय है, मन चाहे कुछ 
प्काभाहो जाते हैं तो यह भ्रज्ञानी जीव समभता है कि मैं बडा महान हूँ। जो चाहता हूं सो हो 
ल्ितियंगा" प्रे महानता काहेकी ? प्रथम तो जो चाहे सो गरीब, किसी परवस्तुकी चाह हो रही 
ईहै।।ज्िाहाकी श्ौर काम वना तो कही यह नहीं-है कि भ्रापकी चाह होनेसे काम वना ” प्‌वं 
उपुध्यकार ऐसा थोग हैं कि योग बन गया, पर अपने चाहनेसे काम ,बना,यह बात गलत है । 
ञचहिसें तो भ्राकुलती!का काम बनता है, पर बाहरी पदार्थका काम नही बनता । तो ज्ञानका 
शरण यहाँ है 'किः प्रंपनेमि सहज वृत्तिका देखन जानन हो रहा है। उस जाननमात्र तत्त्वको मिरखे 
।श्वह है जानका' गुंग ) तो ज्ञानके दोष भ्ौर ज्ञानके गुणको जानकर इस सम्यग्ज्ञानका पालन 
करोतो- ज्ञानगुणसे सहित'हो जायगा तो हमको सकट मुक्तिका लाभ मिलेया । 

८ ॥77 7/२। “८ थवार्रित्तसमाझुढों श्रप्पासु पर ण ईहए णाणी । 
८ फ्रल्याए । यावई अइरेण सुह श्रणोवम जाण णिच्छयदों ॥४३॥ 
। ।. 7 (११६) चारिक्रासमाढढ़ेके श्रात्मामे परेहाका श्रशाव--जो पुरुष शानी है, बारिश 


पर्व 
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पर झारूढ है वह अपने आात्मामे परद्रव्योको रंच भी नही चाहता । जिसने भश्रात्माका सहन 
' सिद्ध रवय परिपूर्ण कैवल्यस्वरूप निरखा है वह जान रहा है कि इस मेरे स्वरूपमें तो मात्र 
मैं ही हु । इस स्वरूपमे किसी अन्यका प्रवेश ही नही है श्रौर यह स्वरूप स्वय श्रपने श्राप 
निराकुल है। यहाँ श्राकुलता क्षोभका काम भी नही है । समुद्र तो श्रपने श्राप शान्त है । 
ह्वाकी प्रेरणा मिले या कोई उसमे डला डाल दिया तो उसमे लहर और भवर उठती है । 
पानीका समृह तो स्वय अपने श्राप शान्‍्त है, ऐसे ही अपने आञत्माका स्वहूप तो अपने झ्ाप 
स्वय शान्त है | भ्रब घहाँ कर्मके उदयकी झलक हो रही है। कर्मोके उदयका डला पड रहा 
है तो ग्रतरण लहर रग बन रहा है । पर अपने श्राप तो यह स्वय शान्‍्त्र है। तो ऐसा जो 
ग्रात्माका सहज स्वरूप है उस स्वरूपकों जिसने देखा जाना । अनुभवा उत्चको यह हृढ सम्य- 
वत्व है कि मेरे स्वरूपमे किसी परका प्रवेश नही है। तो यहाँ कोई क्षोभ नही है । ग्राकु- 
लता नही है, कोई वेदना नही है । वेदनारहित, विकाररहित, केवल जाननवृत्ति माज्र अपने 
श्रात्माका स्वरूप देखकर मैं यह हैं, ऐसा जो अ्रनुभव करेगा वह ससार सकटोसे दूर होगा 
शोर अपने इस प्रनन्त आात्मस्वरूपको था लेगा । तो जो पुरुष ज्ञानी हैं और चारित्रपर समा- 
रूढ है, वे प्पनेमि किध्ती परकी इच्छा नहीं करते । परद्रव्यके कषायको लेकर अपने में राग 
भाव उठाना, हेंषभाव उठाना यह श्रज्ञान है और यहो विपत्ति है । जान लो, पर है । उपमे 
ममता झौर अहभाव क्यो बना जा रहा ? और जिन्होंने बनाया है वे कष्ट पाते हैं। कर्म 
बघ पाते है, ससारमे रुलते है । 

(१५०) ज्ञानोको प्रतु ,ध वृत्ति--ज्ञानी जीव किसी भो परद्रव्यमे रागद्वेष मोह नही 
करता, ऐसे ज्ञानोक़ी कहां 3पना दी जाय ? जो ऐसा पवित्र ज्ञानमय श्रात्मा हुश्ना है उसकी 
उपमा तो इसी ज्ञानीसे ही हो सकती है । किसो ससारी मिथ्याहि श्ज्ञानी जीवसे उपमा 
नही चल सकती । ऐसा पुरुष मुक्तिका सुख प्राप्त करता 'है तो है भव्य जीव तू निश्चयसे 
समझ श्रौर यह पझ्पने मनमे निश्चय बना कि मुझे तो सत्य समझ कर रहना है । जैसे श्रौर 
और ह॒ठ चलती है कि मेरेको तो यह बनाना ही है । यह जायदाद खडी करना ही है । जैसे 
ये बहुत-बहुत विकल्प चलते है ये तो सब प्राकुलता वाले हैं । ग्राप तप करें तो यह करें कि 
मेरेक़ी तो सबका सत्य स्वरूप समक कर रहना है। मैं गलत कुछ नही जानना चाहता । 

तो सत्यस्वरूपकोी सबभके लिए सही, 'देख लो प्रत्येक जीव स्वतत्र स्वतत्र हैं या नही ? पर 
द्रव्य हैं, श्रापका उसमे 'कुछ लग ही नही सकता | प्रेममे तो यह हो रहा कि वह अपनेमे 
दु.खी हो रहा, दूसरा अ्रपनेमे दु खी हो रहा । कहने कं“यह बात है' कि मेरा यह प्रेमी है । 
मेरकोी क्‍या परवाह है ? भ्ररे जहाँ थोडा भी राग लगा वहाँ उसको कष्ट है। तो सत्य जानें, 


&६ चारित्रपाहुड प्रवचन 


हेय उपादेयको जानें, हेय क्‍या चीज है ? मेरेमे जो श्रज्ञानभाव बनता है, किसी परद्रव्यके 
विषयमे जो रागद्वेघषका परिणाम बनता है यह रागद्वेष परिशाम हेय है। विक्रार बनता है, 
बनना पड रहा है मगर ये परभाव है, हेय है, ऐसा भोतरमे ज्ञान बनानेकी कौन रोक 
रहा है। 

(१२१) शझात्मसंयमन द्वारा अनुपम शान्तिका लाम--परिस्थितिया हैं मानो कर्म 
पहले बाँघे थे भ्रज्ञायमे । उन बंधे हुए कर्मोंका उदय हो रहा है । प्रात्मापर मलिनता छा ग्रई 
है, पर उसका भी तो जाननहार ही रहा । भोर यह तो जानें कि मेरे श्रात्माका सही स्वरूप 
तो प्रविकार चेतन्य प्रतिभास मात्र है, यह तो कमंछाया है । इसमे लगाव रखनेसे फायदा है 
ही नही, नुक्सान ही है ऐसा जानकर उस परभावसे, उस विकारसे श्पने श्रापको निराला तो 
समभिये । यह ही समक्त इष्टलाभकों बना देगी। जो ज्ञानी होकर हेय उपादेयको जानकर 
सयमी बनता है, आत्मसयमी, किसी भो परको श्रपनेमे नहीं मिलाता है वह ही जीव उत्कृष्ट 
सुख- प्राप्त करता है । हर एक जीवको युख-शान्ति चाहिए, हम श्राप सबको शान्ति चाहिए । 
तो, एकदम सीधा उपाय तो यह है कि श्रपना जो सहज ज्ञानस्वरूप है उसमे ही प्रात्माका पतु- 
भव करें कि मैं यह हू, मैं ग्रन्य कुछ नहीं हु, भव-भवके दुःख क्यो सहते ? दुःख मिटानेकी 
जो एक झ्रौषधि है, एक यह मंत्र है कि श्रपने श्रापमे अपने ज्ञातस्वरूपको देखें श्रोर उसमे ही 
ग्रापा मानकर मैं यह हू, तो मेरा काम मात्र जानना रहा । इससे प्रधिक मेरेको प्रयोजन ही 
नही है, क्योक्ति अन्य कोई काम हो हो नही सकता, तो प्रयोजन क्‍या बनाया जाय ? सम्य- 
ज्ञान पाकर, अपने स्वरूपको निहारकर अ्पनेमे किसी परको नही मिलाता तो वह इस समय 
भी पवित्र है श्र श्रागे भी वह पवित्र रहेगा श्रोर प्रनुपण आनन्द पायगा । 

एवं सलेवेण य भणिय णाणोण वीबराएण । 
सम्मत्तसंजमासयदुण्ह पि उदेसियं चरण ।॥४४॥ 

(१२२) चारित्रपाहुडमे सम्यकत्वाचरण व संयभाचरणके कथनकी सुचना--अब 
इस चारित्रपाहुड ग्रन्थमे जो कुछ भी वर्शांन किया है उसका उपसहाररूपमे कुछ उपदेश क्या 
जा रहा है | जैसा कि पहले कहा गया वह सब सत्षेपमें उपदेश वीतराग जिनेन्द्रदेबकी परपरा 
से श्राया हुआ है | क्या कहा गया ? सम्यक्त्वाचरण श्लौर सयमाचरण । इन दोनो भावरणो 


का सन्निपमे वर्रात किया गया । भ्रष्ट अग गुणसहित २५ दोषरहित सम्यक्त्वको पाकर उसके 
पनुसार वृत्ति बनना यह तो है सम्यवत्वाचरण प्रौर संयमाचररा हैं दो प्रकारके--सागार 


सयमाचरण भौर निरागार सयमाचरण । जो मृहस्थोका सममासयम है वह तो है सागा: 
संयमाचरण शोर श्ागार रहित, घररहित, निष्परिग्रह साधु . सतोका जो श्राचरणा है वह है 
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नरागार सयमाचरण । इन दो के सहारेसे चारित्रका उपदेश किया गया । उस चारित्रसे क्या 


लाभ होता है कि अपनेमे श्रनादि अ्रनन्‍्त अच्तः प्रकाशमान सहज ज्ञानस्वभावमे वृत्ति जगती 
है, मिलन होता है और उस रूप अपने ग्रापका श्राचरण होता है । ज्ञाता दृष्टा रहना, केवल 


जाननहार रहना यह है पवित्रता, श्रोर किसी परवस्तुको यह मेरा है, इसमे मेरेको बडा सुख 
है ऐसा मानना यह है श्रपवित्रता । सयोग-वियोगवश इस जीवकों सहना तो सब पड़ता है, 
पर ज्ञानपूर्वक, विवेकपूर्वक भ्रपने स्वरूपकी श्राराघनापूर्वंक बाह्य वस्तुओकी ममता छोडे तो 
उसे (नियमसे मुक्तिके प्रानन्‍्दका लाभ मिलेगा, चाहे कुछ थोडे भव और लगें। 

(१६३) स्वरूपाचरणकी पुरणंता अपुरताके भावसे श्रतेक फक्षाय---समस्त ग्राचरण 
दो मे श्रा गए-- (१) सम्यक्त्वाचरण और (२) सयमाघरणा । श्रब जो स्वरूपाचरणकी 
बात कहते हैं वह एक साधारण तत्त्व है । वह स्वरूपाचरण कही सम्यक्त्वाचरण रूप है, वह 
स्वरूपाचरण कही सागार सयमखरूप है याने सयमासंयममे है, वह स्वरूपाचरण कही निरागार , 
सग्रमाचरण रूप है याने मुनियोके सयमरूप श्रोर वही स्वरूपाचरण कही निविकल्प समाधि 
रूप है । उससे पहले उसके हल्के रूण्मे है, और उन हल्के रूपोभे स्वरूपाचरणका भाग समझें 
तब तो सही है और उसीको पूरा स्त॒रूगाचरण मानकर कहे तो वह बात गलत है । तो ऐसा 
यह स्वरूपाचरण जो नाना स्थितिणेव्र पाया जाता है वह इस जीवको मोक्षमार्गमे बढ़ाता है। 
समस्त ग्राचरणोमे इतना तो झावए कक ही है कि ऐसा अपनेमे प्रनुभव करें कि मैं श्रपने आप 
अ्रपनी सत्तासे श्रपनी हो शक्तिमे जिस स्वभावरूप हू, बस मैं वही हू, इससे बाहर मैं नही । 
भ्रौर इस अंतस्तत्त्वके सिवाय परमाणु मात्र भी मेरा नहीं है । -जो केवल अपने इस निज 
अतस्तत्त्वको निरखेगा, श्रद्धा करेगा कि मैं यह हूं वह नियमसे मोक्षपद प्राप्त करेगा | कुछ 
भव लंगें यह बात श्रलग है, किन्तु जिसने मोक्षका तत्त्व जान लिया, भोक्षमे ही श्रकेले ही 
रहना है और यहाँ भी मेरा स्वरूप श्रकेला हो है तो जो इस भ्केले स्वरूपमें यह मैं ह ऐसा 
भ्रनुभव करता है वह मुक्तिलाभ क्यो न प्राप्त करेगा ? मुक्ति तो होनी ही पडेगी, क्योकि जिस 
कार्यकी जो विधि है उस विधिसे चलें तो वह कार्य बनता ही है। ससारकी विधि है बाह्य 
द्रव्योसे लगाव रखना, मोक्षकी विधि है कि केवल सहन निजस्वरूपमे ही श्रपने आ्रात्मतत्वका 
प्रनुभव करना । श्रव जो निकट भव्य जीव है वह मोक्षकी विधिकों चाहता है और जो ससारी 
जीव है वह संसारकी विधिको ही चाहता है । तो अपनेमे भ्पने कैवल्यस्वरूपको निरखकर 


धाराम पाना, निविकल्प होना, निविकल्प होकर ज्ञानसुधारसरूप अनुभव बनाना यह है जीव 
का हितकारी कदम । 


भावेह भावसुद्ध फुड़ू रइय चरणपाहुड चेव ।' 
लहु चउगदइ चइऊरा श्रइरेणब्पुराब्भवा होइ ॥४५॥ 


का चारिश्रपाहुड प्रवचन 


(१२४) चारित्रका श्राधारभुत भाव--यह चारित्रपाहुडकी भ्रतिम गाथा है । यहां 

श्रात्नायेदेव कह रहे है कि हे भव्य जीव, यह चारित्रपाहुड जो स्फुट रूपसे रचा गया सरलता 
से सीधे शब्दोमे अपने भ्रात्माकी ही आत्मामे हो रचना जो कुछ बताया गया है सो उसको 
तुम शुद्ध भावोसे भावों । याने श्रपने ज्ञानस्वरूपमे ही श्रपनो भावना बनाग्रो। स्वप्नमे भी 
यह बात चित्तमे न श्राये कि मैं भ्रौर कुछ हू । मै मनुष्य हू, ऐसी भी श्रद्धा न ग्रा सके, किन्तु 
मैं ज्ञान ज्योतिर्मात्र एक श्रमृतं पदार्थ हु। इस श्रद्धामे शरीरका भान नही रहता । इस शोर 
दृष्टि रखनेमें देह कर्म श्लौर उसके प्रतिफलन विकार ये भी ध्यानमे नही रहते, ऐसी लगनके 
साथ यह कंवल्य ज्ञानज्योति मेरे ज्ञानमे बनी रहे, यह भावना रखना चाहिए । ज॑से प्रत्येक 
शीवके मनमे इच्छा रहती है कि भेरेको ऐप्ती बात बने, ऐसा वैभव मिले | तो निकट भव्य 
नीवके चित्तमे केवल एक हो बात रहती है कि मेरा जो वीतराग सहज निरपेक्ष केवल अपनी 
पत्तासे जो मेरा चित्प्रतिभास मात्र स्वरूप है उस हो मे झ्रात्माका श्रनुभव रहे, मैं यह हू । 
नब ऐसा भ्रनुभव रहेगा तो जैसा भ्रनुभव होता है वैती परिणति बनती है | मैं ज्ञानमात्र हु, 
पहज ज्ञानस्वरूप हु । जिसको यह श्रद्धा रहेगी उसकी परिणति केवल ज्ञाताहष्टा रहनेकी रहेगी, 
किसी बाह्य पदार्थंकों अ्रपनानेकी रह ही नही सकती । जैसे मोही जीव केवल जांननहारको 
वृत्ति कर नही सकते, ऐसे ही ज्ञानी जीव किसी भी परपदार्थमे लगावको वृत्ति कर ही नही 
सकता । 

(१२५) ज्ञानमात्र श्रन्तस्तत््वके झनुभवसे परम सहन आनदका लाभ--जिसने 
भ्रपने इस सहज ज्ञानस्वभावको अ्रपनाया है, यह मैं हु, इस तरहका जिसका श्रनुभव हृढ बना 
है श्रब उसे जगतमे श्रन्य क्या चाहिए ? जो उत्तमसे उत्तम तत्त्व है, वैभव है वह उसने पा 
लिया | श्रब उसे कुछ पानेकी आवश्यकता नही । कोई इच्छा होती हो नही । भले ही घारि- 
श्रमोहका उदय है, शरीर साथ लगा है, सो इसके जीवनके नातेसे कुछ वृत्ति करनी पडे, मगर 
उसका लक्ष्य केवल यह ही है कि मेरेको मेरा जो सहज ज्ञानस्वरूप है उस रूपमे ही श्रचुभव 
बने । मैं यह हू । दुनियामे सब जगह खूब घूम आाझ्रो, पर मिलेगा कुछ नही । मिलेगा स्वस्थ 
तो अपने ग्रापमे ही मिलेगा । तो जो मनुष्य अपने इस सहज ज्ञानस्वभावकी ग्राराधना करता 
है वह शीघ्र ही चारो गतियोंके श्रमणको तजकर मोक्षको प्राप्त करता है । मोक्ष मायने जन्म 
मरणसे छुटकारा पाना । सो जो इस घारित्रपाहुड ग्रन्थकों बाचता है, लक है, मनमे श्रवधा- 
रण करता है। बार-बार श्रात्मस्वरूपका अ्रभ्यास करता है वह चतुर्गतिके दु खोसे रहित 


होकर निर्वाणको प्राप्त करता है । 
॥ समाप्त ॥ 


ज्थालस्न-की स्व न्‍व । 

हू स्वतंत्र निश्चल निष्काम । ज्ञाता द्रष्टा श्रातम राम ॥ टेक ॥१ 

मैं वह हू, जो हैं भगवान, जो मैं हू वह हैं भगवान । 

ग्रन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहूँ रागवितान ॥१॥ 

मम स्वरूप है सिद्ध समान, अ्रमित शक्ति सुख ज्ञाननिधान । 
किन्तु आशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट अ्रजान ॥२॥ 

सुख दुख दाता कोइ न आन, मोह राग रुष दुखकी खान । 

निजको निज परको पर जान, फिर दुखका नहि लेश निदान ॥३(; 
जिन शिव ईश्वर ब्रह्मा राम, विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यागि पहुचू निज धाम, श्राकुलताका फिर क्‍या काम ॥॥४॥। 

होता स्वयं जगत परिणाम, मैं जगका करता क्‍या काम । 

दूर हुटो परक्ृत परिणाम, सहजानन्द रहु अभिराम ॥॥५॥ 

$# संगल-तन्त्र हर 
मैं ज्ञानमात्र हूं, मेरे स्वरूपमे श्रन्यका प्रवेश नही श्रत निर्भार हु। 
मैं ज्ञानचन हू, मेरे स्वरूपमें श्रपूर्णता नहीं, ग्रतः कृतार्थ हू । 
मैं सहज आनदमय हू, मेरे स्वरूपमे कष्ट नही, भ्रतः स्वय तृप्त हु । 
5४ नम शुद्धाय, 5 छुद्ध चिंदस्मि । 
*००० ()0००० ) 
# श्रात्म-रसरा अ# 
मैं दर्शनज्ञानस्वरूपी हू, मैं सहजानन्दस्वरूपी हु ॥ टेक ॥ 

हूं ज्ञानमात्र परभावशुन्य, हु सहज ज्ञानघन स्वय पूरा । 

हु सत्य सहज आनदधाम, मैं सहजानद०, मै दर्शन० ॥१॥ 

हु खुदका ही कर्ता भोक्ता, परमे मेरा कुछ काम नहीं । 
परका न प्रवेश न कार्य यहाँ, में सहजानद०, मैं दर्शन ० ॥२॥। 
आऊ उतरू रम लू निजमे, निजकी निजमें दुविधा हो क्या । 
निज प्रनुभव रससे सहज तृप्त, मैं सहजानंद०, मैं द्शन० ॥॥३१ 
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रह 
ध्युफुल्ल योगी, न्यायतीर्थे, सिद्धान्त-न्याय-साहित्यशास्त्री 
पुज्य श्रोमत्सहजानन्द महाराज 
द्वारा विरचितस्‌ 


चज्ह्ड्जप्नब्थम्नाल्म्तनसचकत्त्याएश कर मस्त, 
॥ शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥ 


यस्मिन्‌ सुधाम्नि निरता गतभेदंभावा , 'प्राप्स्यन्ति चापुरचल सहज सुशर्म । 
एकस्वरूपममल परिणाममूल, शुद्ध चिंदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम ॥१॥ 
शुद्ध चिदस्मि जपतो निजमूलमत्र, $# मूर्ति मूतिरहित स्पृशतः स्वतत्रम । 

यत्र प्रयान्ति विलय विपदो विकल्पा , शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम ॥२॥। 


भिन्‍न समस्तपरतः परभावतश्च, पूर्ण सनातनमनन्तमखण्डमेकम । 
निक्षेपमाननयसवंविकल्पदूर, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम ॥३॥ 


ज्योति पर स्वरमकत न भोक्तृ गुप्त, ज्ञानिस्ववेद्यमकल स्वरसाप्तसत्त्वम । 
चिन्मात्रधाम नियत सततप्रकाश, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम |॥|४॥ 


अद्वैतब्रह्मसमयेश्वरविष्णुवाच्य, चित्पारिणामिकपरात्परजल्पमेयम । 
यद्दृष्टिसश्रयणजामलवृत्तितान, बुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम ॥५॥ 


आभात्यखण्डमपि खण्डमनेकमश, भूतार्थवोधविमुखव्यवहारहष्टयाम्‌ । 
ग्रानदशक्तिहशिबोवचरित्रपिण्ड, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम ॥६।॥ 


शुद्धान्तरज्भगसुविलासविकासभूमि, नित्य निरावरणमण्जनमुक्तमीरम । 
निष्पीतविश्वनिजपयंयशक्ति तेजः, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥७॥ 


ध्यायन्ति योगकुशला निगदन्ति यद्धि, यद्ध्यानमुत्तमतया गदित. समाधि । 
यह॒शनात्प्रवहृति प्रभुमोक्षमार्ग , शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥८॥ 


सहजपरमात्मतत्त्व स्वस्मिन्ननुभवति निविकल्प य । 
सह॒जानन्दसुवन्ध॒ स्व्भावमनुपर्ययं याति ॥६॥। 


3) रो ट हू । इ४४४2872% 
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: हपपूश[ विज्ञप्ति .. जंगपूर 
भ्राध्यात्मिक सत न्यायाचार्य पूज्य श्री १०५ क्षु० गरोशप्रसाद जी वर्णाकि पढशिष्य 
भ्रध्यात्मयोगी सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्री न्‍्यायत्तीर्थ पूज्य श्री १०५ क्षु० मनोहर जी वर्णी 
सहजानन्द जी महाराजने १६४२ ई० से समाजमे उपदेश, अध्यापन, चर्चा, शिक्षासस्थान- 
स्थापन आदि द्वारा जो समाजका उपकार किया है, उससे समाज सुपरिचित है । इसी वीच 
अपने अनेक आध्यात्मिक, दार्शनिक व धामिक घपिज्ञान सम्बन्धित ग्रन्योका सरल रीतिसे 
निर्माण किया है तथा विशिष्ट ग्रन्योपर आपके जो प्रवचन होते रहे है, उनको नोट कराया 
जाता रहा था, सो उनका भी सकलन हुआ है । कठिनसे कठिन ग्रन्थोपर जो सरल रीतिसे 
प्रवचन हुए हैं, उनको पढ़कर कल्याणुका मार्यदर्शन व सत्य आ्रानन्द प्राप्त हो जाता है । इसी 
कारण समाजने साहित्य-सस्थायें स्थापित की श्रौर उन सस्थाओं द्वारा महाराजश्री के ५४४ 
प्रन्थोमि से करीब ३०० ग्रन्थ प्रकाशित हो गये । 
अब समाजने ज्ञानप्रभावनाके लिये भारतवर्षीय वर्णी जैन साहित्यमन्दिरकी स्थापना 
की है, जिसका उद्देश्य स्वाध्यायार्थी बन्धुवो, मन्दिर एवं लाइब्रेरियोंके लिये उक्त साहित्यको 
पौनी लागतसे भी कममे वितरित कराके ज्ञानप्रसार करना है । यदि किसी वर्ष शास्त्रदानमे 
अ्रधिक रकम प्राप्त हो जाती है तो यह उक्त साहित्य तिहाई, चौथाई लागत तकमे भी वित- 
रित किया जाता है । हमारी कामना है कि आत्महितैषी बधु इस साहित्यका अवश्य अध्ययन 
करके इस दुर्लभ मानवजीवनमे वास्तविक मायनेमे जीवनकी सफलता प्राप्त करें, जिससे कि 
सदाके लिये जन्म-मरणका सफट छूटे श्र सहज ज्ञान एवं कहज श्ानदका निर्वाघ पूर्ण भ्रगत 
लाभ बना रहे ! जो ग्रन्थ श्रभी छपे नही हैं उनकी प्रकाशन-व्यवस्था चालू है | श्री सहजानद 
साहित्य अ्रभिनन्दन समिति २१/२७ शक्तिनगर दिल्‍ली, श्री भारतवर्षीय वर्णी जैनप्ाहित्य 
मन्दिर व सहजानन्द शास्त्रमाला सदर मेरठ, इनमे से किसीके भी सदस्य ५००) से लेकर 
५०००) तक शुल्क वाले आजीवन सदस्य होते है । इन सदस्योको वर्णी प्रवचन प्रकाशिनी 
संस्था” मुजफ्फरनगरसे प्रकाशित मासिक पत्र 'वर्सी प्रवचन” भी भेंटस्वरूप प्रति माह भेजा 
जाता है । उक्त तीन सस्थावोमे किसीके भी कमसे कम ५००) शुल्क वाला आ्राजीवन सदस्य 
बनने वालेकों श्रब तकके प्रकाशित उपलब्ध ग्रथ भेंटमे दिये जाते है तथा भविष्यमे प्रकाशित 
सभी ग्रन्थ भेंटमे दिये जायेंगे । इस ही कोषसे ग्रन्थ प्रकाशित होते रहते हैं | 
खेसचन्द जैन 
मन्नी श्री सहजानन्द शास्त्रमाला 
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